धर्म प्रेमी बन्धुओं | यदि श्राप सरल उपायोसे आध्यात्मिक ज्ञान, विज्ञा 
व शान्ति चाहते है तो श्रध्यात्मयोगी न्‍्यायतीर्थ पुज्य १०५ क्ष्‌० मनोहरज॑ 
वर्णी सहजानन्द जी महाराजके रचित ग्रन्थ व प्रवचन ग्रन्‍्थका स्वाध्याय 


अवद्य कीजिये । 


इन समस्त ग्रन्थोंका नाम वर्सी सेट है, जो अध्यात्म ग्रन्थ सेट, अ्रध्यात्म ! 
प्रवचन सेट, विज्ञान सेट व ट्रेक्सेट, इन चार सेटों में विभक्त हैं। ये ग्रन्थ ' 
जिसके पास न हों तो स्वाध्याय के अर्थ अ्रवध्य मंगावें। 
वर्णी सेट (समस्त ग्रन्थ श्र्थात्‌ चारों सेट) मंगाने पर २०) 
कमीशन होगा । विभक्त सेटोंमें से एक दो या तीन सेट मँगाने पर १५) 


प्रतिशत कमीशन होगा । 


अध्यात्म ग्रन्य सेट : 


आत्मसम्वीधन सपरिशिष्ट 
सहजानन्द गीता 

सहजानन्द गीता सतात्मर्य 
तत्व रहस्य प्रथम भाग 
अध्यात्म चर्चा 

अध्यात्म सहस्त्री 

समयसार भाष्य पीठिका 
समयसार भाष्य पीठिका साथ॑ 
सहजानंद डायरी सन्‌ १६५६ 
सहजानंद डायरी सन्‌ १६५७ 
सहजानंद डायरी सन्‌ १६५८ 
सहजानंद डायरी सन्‌ १६५६ 
सहजानंद डायरी सन्‌ १६६० 
भागवत घर्म 

समयसार हदृष्दान्त मर्म 
श्रध्यात्म वृत्तावलि 

मनोहर पद्मावलि 

ह्प्ठि | 
सुवोधपत्रावलि 

स्तोन्न पाठपुज्ज 


ह रण्स०्पै० 
१-५० 
१-०० 
२००० 
१-०० 
०-७५ 
३१००० 
०-३१ 
०-७४ 
१-७५ 
९-७४ 
श्न्ष्ण 
७००५० 
छ्न्पू० 
२-०० 
०-रे७छ 
०-२५ 
०-३७ 
9नब्श 
०-ध्र्‌ 


००२१७ 


अध्यात्म रत्नान्यी ममूल 
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द्रव्यसंग्रह प्रश्नोत्तरी ठीका 
ममाधिशतक सभावार्थ 


धर्म प्रवचन 
सुक्ष कहाँ ' 


प्रतिशत 


मत्न० पे ९ 
2 


०-७ प्रा 


ठ्न्रे 
(दशा , 

०-३१ 

३-०० 


०-३- 


अ्रध्यतत्स प्रवचन सेट :--- 


व्यात्म सूत्र प्रवचन उत्तरार्ध 
प्रवचनसार प्रवचन प्रथम भाग 


१9 


93 


६0 


77? 


43 


93 


3) 
# 
१9 
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द्वितीय भाग 
तृतीय भाग 


, चतुर्थ भाग 


पश्चम भाग, 
घष्ठ भाग 
सप्मम भाग 
शझ्रष्टम भाग 
नवम भाव 
दक्षम भाग 


०-७५ 
००7५० 
२-५० 
२०२५ 
२-७५ 
श्न्रश 
२-०० 
१-७४ 
१-४४ 
१-१० 
१-५० ६३ 
१-१० 
१०२५ 


श्री सहजानन्द जञास्त्रमाला 
'जजइदरन्‍रपात गियर िसटलकल८ अधिवक्ता कार 09 4 परत ाह काल -3क नि + ०७ >०कम पे 


( सर्वाधिकार सुरक्षित ) 


प्रवचनसार प्रवचन षष्ठ माग 


प्रचतक्ता--- 
अध्यात्मयोगी न्यायतीर्थ पूज्य श्री १०४५ क्षु० 
भ्रनोहेर जी वर्णी सहजानन्द महाराज 


, श्रेवन्वू,सम्पादक-- 
वावूलाल जैन पाटनी केशियर स्टेट बके 
भ्रतिनिधि आगरा शाखा, सहजानन्द जास्त्रमाला 
प्रधान प्रात्मकीतेंन प्रचार मंडल, 
तार गली सोती कदरा, श्रागरा। 


। >प्रकाशक-- 
खेमचन्द्र जेन सर्राफ 
, मंत्री क्री सहजानन्द श्ास्त्रसाला 
, १८५ ए, रखजीतपुरी सदर मेरठ (उ० प्र०) 


। हे 
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श्री सहनानन्द शास्त्रमालाके 
संरक्षक महानुभाव 


(१) श्रीमान्‌ ला० महावीरप्रसादजी जैन वेडूर्स सदर मेरठ 
भ्रध्यक्ष, प्रधान ट्रस्टी एवं संरक्षक 
(२) श्री सो० फूलमालादेबी धर्मपत्नी श्री ला० महावीरप्रसादजी जैन बेड्ूस 
सदर मेरठ, संरक्षिका 
श्री सहजानन्द शास्त्रमालाऊ़े प्रवर्तक सदस्य महातुभावोंकी नामावलि :--- 


(१) भ्री सेठ भेवरीलालजी जैन पाण्ड्या भूमरीतिलैया 
(२) ,, ला० कृप्णचन्द्रजी जैन रईस देहरादून 

(३) ,, सेठ जगन्नाथजी जैन पाण्ज्या भूमरीतिलैया 

(४) ,, श्रीमती सोवतीदेवी जैन गिरिडीह 

(५) ,, ला० मित्रसेत नाहरसिहजी जैन मुजपफरनगर 
(६) , ला प्रेमचन्द श्रोमप्रकाशजी जैन प्रेमपुरी मेरठ 
(७) ,, ला० सलेसचन्द लालचन्दजी जैच मुजफ्फरनगर 
(८) ,, ला० दीपचन्दजी जैन रईस देहरादुन 

(६) ,, ला» वारूुमल प्रेमचन्दजी जैन मंसूरी 

(१०) ,, ला० वादबूराम मुरारीलालजी ज॑न ज्वालापुर 
(११) ,, ला? कैवलराम उप्नसैनजी जैन जगाधरी 

(१२) ,, सेठ गेंदामल दगड़ूसाहजी जैन सनावद 

(१३) ,, ला०» मुकुन्दलाल गुलशनरायजी जैन नईमन्डी मुजफ्फरवगर 
(१८) ,, श्रीमती धमंपत्नी वा० कैलाशचन्दजी जैन देहरादून 
(१५) ,, ला० जयकुमार वीरसेनजी जैच सदर मेरठ 

(१६) ,, मन्‍्त्री दिगम्नर जैन समाज खण्डवा 

(१७) ,, ला० वाूराम अकलंकप्रसादजी जैन तिस्सा 


| 


(१५) ,, 
(१६) ,, 
(२०) ,, 
(२१) ,, 
(२९) 
(२३) ,, 
(२९४) ,, 
(२५) ,, 
(२६) ,, 
(२७) ,, 
(९८) ,, 
(२९) ,, 
(१०) 9३ 
(३१) ,, 
(३२) ,, 
(२३) ६ 
(२४) ,, 
(३५) ,, 
(१६) ,, 
$ (३७) रे 
(2 (१८) हि] 
४४ (३६) ,, 
$ (४०) ,, 
फःे (४९) हैः 
क (४२) ,, 
६५ (४१३) १8 
5 (४४) ,, 
$: (४५) ,, 
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कल, 


वा० विद्यालचन्दजी जैन श्रा० मजिस्ट्रेट सहारवपुर 

वा० हरीचन्द ज्योत्तिप्रसादजी जैन श्रोचरसियर इटावा 

सं ० प्रेमदेवी शाह सुपुन्री चा० फतेलालजी जैन संघी जयपुर 
श्रीमत्ती धमंपत्ती सेठ फन्‍्हैयालालजी जैच जियागंज 
भंत्रणी दिगस्वर जैन महिला समाज गया 

सेठ सागरमलजी जैन पाण्ड्या गिरिडीह 

ना० गिरनारीलाल चिरंजीलालजी जैन गिरिडीह 

वा० राधेलाल फालूरामजी मोदी गिरिडीह 

+ठ फ़ूलचन्द वैजनाथजी जैन नईमंडी भुजंपफरनगर 

ला० सुखवीरसिह हेमचन्दजी जैन सर्राफ बड़ोत 

सेठ गजातन्द गुलाबचन्दजी जैन गया 

सेठ जीतमल इन्द्रकुमारजी जैन छांवड़ा झूमरीतिलया 

सेठ नोकुलचन्द्र हरकचन्द्रजी जैत गोधा लालगोला 

वा० इन्द्रजीतजी जैन वर्कील स्वरूपनगर फामपुर 

वा० दीपचन्दजी जैन एग्जूवयूटिव इस्जिनियर फानपुर 
सकल दिगम्वर जैन समाज ताईकी भनडी प्रागरा 

मंत्री दिगम्बर जैनसमाज तारकी गली मोती कटरा आगरा 
संचालिका दिगस्वर जंन महिलामंडल नमफको संडी आगरा 
मंत्री दिगम्बर जैस जैसवाल समाज छीपीरोला आगरा 

सेल शीतलप्रसादजी जैन सदर मेरठ 

सेठ भोहननाल तारावन्दणी जन घड़जात्या जयपुर 

चवा० दयारासजी जैन ए. 9. 70. 0. सदर मेरठ 

ला० मुन्नालाल थादवरायजी जैन सदर मेरठ 

ला० जिमेश्वरप्रसाद श्रभिवनन्‍्दनकुमारजी जैन सहारनपुर 
सेठ छदमीलालजी जैन रईस फिरोजाबाद 

ला० सेमिचन्दजी जैन रुड़की प्रेस रुड़को 

ला० जिनेश्वरलाल श्रीपालजी जैन शिमला 

ला० वनवारीलानन निरंजनलांलजी जैन शिमला 





नोट---जिन नामोंके पहिले % ऐसा चिन्ह लगा है उन्त महानुभावोंकी स्वीकृत 
सदस्यताके कुछ रुपये झागये हैं शेष झाने हैं तथा जिनके पहिले 5 ऐसा 
चिन्ह लगा है उनके रुपये अ्रभी नहीं श्राये, आने हैं । 


आमुख 


भारतीय दर्शनोंमें जैनदर्शनका एक स्वतन्त्र स्थान है, स्वतन्त्र स्व॒तन्त्र विचार- 
घारा है औौर प्रत्यक्ष एवं परोक्षात्मक विद्व-प्रपंचके निरूपणकी उत्पत्ति स्वतन्त्र प्रणाली 
है । जन शब्द जिन शब्दसे निष्पन्न हुआ है, जिसका अर्थ है अपने श्रार्त्म-स्वातन्त्य 
लाभके लिए जिनदेवके आादर्शकों स्वीकार करनेबाला। भर जयति कर्मशत्रन्‌ इति 
जिन: इस व्युत्पत्तिके श्राधारपर जो कर्मंशत्रुओं पर रहिजय प्राप्त कर सम्पूर्ण शुद्ध श्रात्म- 
स्वरृूपका लाभ करता है, वह 'जिन" कहलाता है। इस प्रकार जैनदर्शनकी श्रर्थ होता 
है, भात्म-स्वातन्थ्यके लिए तथोक्त जिनदेवके आदर्शको स्वीकार करनेवाले व्यक्तिकी 
विद्व प्रपंचके सम्बन्धर्मे सुचिन्तक हृप्ठि । 


, जैनदर्शनकी मान्यता है कि यह हृश्यमान एवं परोक्षसत्तात्मक विश्व, चेतन 
शौर जड़-दो प्रकारके तत्त्वोंका पिण्ड है व श्रनादि है, भ्रमन्‍्त है। दूसरे शब्दोमें यह 
लोक-जीव, पुदूगल, धर्म, अधर्म, श्राकाश श्रीर काल इन छह्‌ द्रव्योंका पिण्ड है । प्रत्येक 
द्रव्य स्वृतन्त एवं शक्तिसम्पन्न॑ है । प्रत्येक द्रव्य अपने गुणा-पर्यायोंका स्वामी है श्रौर 
प्रतिक्षण परिवर्तित होता रहता है | परिवतंन्॒का श्रर्थ है उनमें उत्पाद, व्यय और 
ध्रौव्यका होना । प्रत्येक द्रव्य श्रपती वर्तमान पर्याय छोड़कर उत्तरवर्ती पर्याय स्वीकार 
करता है, फिर भी वह श्रपनी स्वाभाविक धाराश्रोंको नहीं छोड़ता है । द्रव्यक्रा यही 
प्रतिक्षणवर्ती उत्पाद, व्यय और भू वत्व है । इनमें से धमं, अधम, आकाश और काल 
द्रव्य इन द्रव्योंमें सदैव सहश परिणमन ही होता है। इसका श्र है कि इनमें प्रति 
समय परिवतंन होनेपर भी ये द्रव्य स्वरूपसे सदैव एकसे ही वने रहते है, उनके 
स्वरूपमें तनिक भी विकृति नहीं आने पाती है | परन्तु जीव झौर पुदूगल द्रब्योंका यह 
हाल नहीं है । उनमें सहश और विसहृश-अथवा शुद्ध भोर भ्रशुद्ध दोनों प्रकारके परिशामन 


होते हैं । 


(४) 


| जिस समय रूप, रस, गन्ध एवं स्पर्श . गुणात्मक पुदुगल परमाणु अपनी विशुद्ध 
' परमाणुदशामें परिणमन करते हैं, तव यह “इनका सहश श्र्थात्‌ शुद्ध परिणमन कहा 
जीती है और जंव दो या दो से भ्धिक परमाणु स्कन्ध-दर्शामें परिणत होते हैं तव यह 
इनका विसहश श्र्थात्‌ अशुद्ध परिणमन कहा जाता है।. 


! ” “ठीक ऐसी ही परिणमर्न-प्रक्रिया जीव द्वब्यंकी हैं। इसका कारण यह है कि. 
' जीव और पुदगल द्रव्यमें विभाव परिणमंन करनेकी शक्ति है। सो इस बैभाविक 
शक्तिकेंकारंण।  / सह 

जीब जब तंफ संसारमें है और कर्म-वन्धनसे आाबद्ध' है, तव तक यह भी 


नुधल ७४] ५8 हए. 


वैभांविक अर्थात अंशुद्ध पर्रिणमन करता है, परपदार्थोकों अपनाता है ओर उनमें 
: इष्टानिष्ट कल्पना करता है, अपने विशुद्ध चैतंन्य स्वेखपको छोड़कर स्वयंको श्रन्य 
 अनात्मीय भावोंका कर्ता मानता है और आत्मज्ञानसे इतर आनात्मीय भावोंमें ही 
_ तन्‍्मय रहता है । परल्तु ज्यों ही इसे श्रात्मस्वरूपका बोध होती है, वह परवस्तुओोंसे 
श्रपन्ती मभत्वपरिणति दूर कर लेता है श्रीर कर्म वन्धनसे निमु क्त होकर विशुद्ध श्रात्म- 
चतन्यमें रमरा करने लगता है | जीवकी संसारदशाका अप्रथम- परिणमन्र वैभाविक एवं 
: अशुद्ध परिणमन्र है और मुक्तदशांका द्वितीय्र- परिणमन पूर्णतया: आरत्माक्षित-होनेके 


, कारण स्वाभाविक एवं शुद्ध परिणमन है । 


श्रत: जन दर्शन, जिनदंशन भ्र्थात्‌ भ्रात्मदर्शनका-, ही; रूपान्तर है, भ्रतः उसमें 

 भ्रात्माकी दक्षाश्रोंका, उनकी बद्ध और अशुद्ध स्थिति या और उसके कारखोंका बहुत 

विश्वेंद एवं विधिंवत्‌ विश्लेषण हुश्रा है। जैनदर्शन ही” एक ऐसे दर्शन है जो व्यक्ति 

. स्वातत्यको स्वीकार कर स्वावंलंम्बिनी वृत्तिको प्रश्न॑य देता हैं।... 

| जैनदरश॑नमें श्रात्माको ही उसकी स्वाभाविक अथवा वैभाविक परिणतिका कर्ता " 
माना गया है श्रौर अपनी विशुद्ध स्वाभाविक दशामें यह आत्मा : ही स्वयं परमांत्मां हो 
जाता है। संक्षपें जैनदर्शनक्रेः अ्रध्यात्मवादका रही रहस्य है। डर 


जन भ्रध्यात्म-साधनाका इतिहास भ्रत्यन्त प्राचीन, है, अ्रनादि है, तथापि. युगवे 
अनुसार भगवान ऋषमदेवने श्रपने व्यक्तिजीवनमें इसके आद््शोंकी अ्रवतारणा की और 
पूरा प्रभु्वसम्पन्न-ग्रात्मस्वातंच्यका लाभ किया । तीर्थंकर अजितनाथसे लेकर भहा- 
वीर पर्यन्त शेष तीर्थंकरोंने भी इसी श्रध्यात्म-साधनोको स्वर्थ अंपनी जीवन-सिडिका 
लक्ष्य बनाया और आत्मलाभकी हृ्टिसे श्रन्थ प्राणियोंकों भी मार्ग-दर्शव किया | इसी 
समयमें श्री, भरतजी, बाहुवेलिजी, रामचन्द्रजी, “हन॒मोनजी आदि. अनेकों पूज्य पुराण 
पुरुषोंने इसी ज्ञानात्मक,उपोयसे, ब्रहमलाभ किया और श्रनेकों भव्यात्माओंकी मार्ग - 
दर्शन दिया । 


( ६ ) 


भगवान्‌ महावीरके वाद भी यह जैन श्रध्यात्म-घारा प्रवाहित होती रही श्रौर 
भ्राज भी हम उसके लघुरूपके दर्शन उसके कतिपय साधनोंमें एवं विशालरुपके दर्शन 
उस परम्पराके उपलब्ध साहित्यमें कर सकते हैं । 


जैन श्रध्यात्मके पुर-्कर्ताओंमें श्राचायंश्री कुन्दकुन्दका स्थान सर्वोपरि है। 
जैन तत्त्वज्ञान एवं भ्रध्यात्मके यह श्रसामान्य विह्ानु थे। यद्यपि इनकादीक्षकालीन नाम 
पद्यनन्दि था, तथापि कौण्डकुन्दपुरके श्रधिवासी होनेके कारण थे कौण्डकुन्दाचार्य 
अयवा कुन्दकुन्दाचायंके तामसे ही भ्रधिक विख्यात रहे शौर इसी नामपर इनकी 
वंश-परम्परा कुन्दकुन्दान्वयके रुपमें स्थापित हुई। श्ास्त्रवाचम श्रारम्भ करनेके पूर्व 
प्रत्येक पाठक मज्भुलाचरणके रूपसें पढ़ता है :--- 


मज्ूल भगवान्‌ बीरों मद्भलं गौतमो गणी। 
भज्भूल॑ कुन्दकुन्दायों जैनधर्मोडस्तु मंगलम्‌ ॥| 


श्र्थात्‌ भगवान्‌ महावीर मज्भलमय है | भौतम गणघर मज्भलमय है, आर 
कुन्टकुदाचार्य मद्भलमय है झौर ज॑नधर्म मद्भलमय है। 


इससे सहज ही मालूम हो जाता है कि जैन बाडू-मय और उसके उपासकोंमें 
श्राचार्य कुन्द-कुन्दका कितना गौरवपूर्ण स्थान है । 


जैनपरम्परामें श्राचार्य कुन्दकुन्द ६४ पाहुडग्रन्धोके कतकि रूपमे सुप्र सद्ध हैं; 
परन्तु इनके उपलब्ध २२,२३ ग्रन्थ ही इनके श्रगाघ पाण्डित्य और तलस्पर्शी तत्त्व 
ज्ञानके परिचायक है इसमे भी प्रवचनसार, समयसार मियमसार तथा पंचास्तिकाय 
इन चार भ्रन्थोका मुख्य स्थान है। इस ग्रन्थचतुष्टयामे जैच तत्त्वज्ञान एवं श्रध्यात्मका' 
हुत सुक्ष्म, स्पष्ट और वैज्ञानिक विश्लेपण किया गया है । 
श्राचार्य कुन्दकुन्दका प्रवचनसार बड़ा ही महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ है। इसमे शान, शेय 
और चरितन्॒रुप द्वारा सम्बद विपषयोका श्रत्यन्त सारगाभित विवेचन किया गया है । 
प्रस्तुत ग्रन्थपर अ्रमृतचन्द्राचार्य तथा जयसेनाचार्यंकी सस्कृत टीकाएँ उपलब्ध हे। 
प्रनेक विद्वानोंने उनका हिन्दी सार देकर प्रवचनसारके महत्त्वपूर्ण संस्करण भी 
प्रकाशित किये है। 
“परन्तु श्रद्धॉय श्री १०५ क्षु० श्री सहजानन्द जी महाराज (श्री मनोहर जी वर्णी 


सिद्धान्तशास्त्री," न्यायत्ती) ने समय समयपर भ्रस्थराज प्रवचनसारपर दिये गये 
जिन प्रवचनों द्वारा तत्ययताके साथ अन्य श्रोताओंको दुर्बभ अध्यात्मरसका पद 


( ७ ) 
कराया, उन प्रवचनोंका भौर उन्हींकों लेकर ग्रुम्फित किये गये इस ग्रन्थरत्नका 
झाध्यात्मिक वाइमयमें निःसन्देह बहुत बड़ा महत्त्व है शऔर जब तक यह अ्न्यरत्त 
विद्यमान रहेगा | इसका यह महत्त्व बराबर शअक्षुण्ण रहेगा । 
श्रद्धेय क्षुल्लक वर्णी जी महाराजने श्राचायं छुन्दकुन्द भर ग्राचार्य अ्मृतचन्द्र जी 
की अ्रध्यात्मदेशनाकों प्ात्ममातु करके जिस सरलता झौर सादगीके साथ जैन 
भध्यात्म जैसे गंभीर एवं दाशंनिक विपयोंकी इन प्रवचनोंमें उड़ेला है उनका यह पुण्य- 
कार्य भ्रत्यच्त महत्त्वपूर्ण झौर भनुपम है । 
प्राशा है, भध्यात्म प्रेमी समाज इस ग्रन्थका रुचिपूर्वक स्वाध्याय करेगा भौर 
प्रपनी हप्टिकों विशुद्ध और सम्यक् बनाकर पूर्ण आ्रात्मस्वातन्थ्यके पथक्रा श्रनुगामी 
चनेगा । | ' 
राजकुमार जैन 
एम. ए. पी. एच. डी 
झागरा यआाध्यापक तथा अ्रध्यक्ष 
संस्कृत विभाग 
२१०१०-१६६३ धायरा कालेज 


१ 


श्रध्यात्मबोगी न्यायंतीर्थ पुज्यं श्री वर्णीजी महाराज द्वारा रचित 


भात्म-कातन 


हूँ स्वतन्त्र निहचल निष्काम, ज्ञाता द्रष्टा श्रातमराम ॥टेका। 


मे वह हूँ जो हैं भगवान, जो मैं हूँ वह हैं भगवान, । 
श्रन्तर यही ऊपरी जान, वे विराग यहूँ रागजितान ॥१॥ 
मम स्वरुप है सिद्धसमात, अमित शक्ति सुख ज्ञान निधान। 
किन्तू आ्रशवश खोया ज्ञान, बना-भिखारी निपट श्रजान ॥श॥। 
* सुख दुख दाता कोइ न श्रान, मोह राग रुप दुखकी खान। 
निजको निज परको पर जान, फिर दुखका नहिं लेश निदान॥र॥ 
जिन शिव ईइवर ब्रह्मा राम, विष्णु वुद्ध हरि जिसके नाम । 
राग त्यागि पहुँचू निजधाम, श्राकुलताका फिर क्या काम ॥४॥ 
धोता स्वयं जगत परिणाम, मैं जगका करता क्‍या काम । 
दर हटो परकृत परिणास , सहजानन्द रहें अभिराम॥%॥ 


[धर्म प्रेमी बधुओं ! इस श्रात्मकीर्तनका निम्नांकित अभ्रवसरॉपर निम्नांकित 
पद्धतियोंमें भारतमें झनेकों स्थानोंपर पाठ किया जाता है श्राप भी इसी 

प्रकार पाठ कीजिए] 

१--शास्त्रसमाके भ्रनन्तर या दो शास्त्रोंके धीचमें श्रोतावों द्वारा सामृहिक रुपमें । 

२--जाप, सामायिक, प्रदिक्रमराफे अ्रवसरमें । 

३--पाठशाला, शिक्षासदन, विद्यालय लगभेके समयमें छात्रों द्वारा । 

४--सुर्योदयसे १ घन्दा पहिले परिवारमें एकत्र एकत्रित चालक बालिका महिला 
पुरुषों द्वारा । 

५---किसी भी विपत्तिके समय या श्रन्य समय शात्तिके श्र्थ स्वरंचिफे श्रतुतार 
किसी श्रर्घ छदका पाठ शान्तिप्रेमी बन्धुओं हारा । 


सहुजातन्द शास्त्रमाला 
वचनसार-अदचन दपष्ट साभ 
[प्रवक्‍ता-पृज्य श्री १०५ क्षु० मनोहर जी वर्णी सहजानन्द महाराज | 
दव्वट्ठियेश सब्ब॑ त॑ दब्य॑ पज्जबर्ट्छ्यिण पुरोो। 
हवदि थ अण्णसरण्सं -त्वकाल तम्सयतादो॥ ११४॥ 
इस आत्माका शरण वस्तु-स्वरूपका सम्यक जान है। इसलिए मनोयोग सम्भाल 
करके कल्याणार्थी पुरुषको वस्तु-स्वरूपका सम्यक्‌ ज्ञांन कर लेना चाहिए । वस्तु-शवरूपके 
जाननेकी दो मुख्य दृष्टियाँ हैं। एक तो सामान्यहष्ठि और दूस्तरी विशेपहष्टि ॥ न 
केवल समान्य ह्टिसे वस्तुका पूरा नाव होता है और न केवल विज्ञेष हप्ठिसि वस्तुका 
पूरा ज्ञान होता है, क्योंकि वस्तु सामान्यविश्ञेपात्मक है; द्वव्यपर्यायथात्मक है । जैसे यहाँ 
किसी चीजका निर्णय करना है तो उसमें भी याने लोकव्यवहारके प॒दार्थमें भी सामान्य- 
विशेषात्मक वात रहती है । 
सामान्य विशेष बतानेके लिसे मनुष्यका हष्दान्त--देखो भैया ! ये सत्र जो मनुष्य 
बँठे हैं इत सव मनुष्योंको केवल मनुप्यकी हृष्टिसे देखो तो शुद्ध मनुष्यकी परख 
सामान्य दृष्टिसे मिलती है श्रीर इन्ही मनुप्योंको प्रयोजनवश विशेष-विशेष ह्प्टिसे 
देखो तो यदि कुछ लेन देनका काम है तो साहुकार . इनमें से छांद्े जाते है। कुछ से 
शारीरिक काम करानेका भाव है तो जो पहलवान से है, जो कामको मना नहीं कर 
सकते, ऐसे आदमी छटे जाते हैं । कोई व्याज्यान कविता कराना हो तो पढ़े लिखे 
सु शक्षित, बोल सकने लायक मनृष्यको छाँटते हैं। इस तरह कई दृष्टियोंसे मनृप्यकी 
छाँट होने लगती है । तब कहते हैँ कि यह साहकार है यह पण्डितजी हैं, यह स्वयंसेवक 
हैं इत्यादि | देखलो, अब विशेष हृष्टि करनेसे इनमें ताना विशेषताएँ वजर आने 
लगती हैँ । 
सामान्य बिना विशेषका भ्रभाव--सामान्यको तोड़ दो, भलग कर दो, अर्थात्‌ 
बह मनुप्य सामात्य ही तन रहे तो पण्डितपता, साहुकारपनां कहाँ विराजेगा ? सामान्य 
सो होना ही चाहिए तब तो पण्डित॒जी बनें या अच्य-अन्य कहलाएं | श्रच्य-अन्य साहुकार 
आदि न हों भौर सामान्य भर मानें तो यह क्या बन जायगा ?“भौर कुछ भी न होवे 
न पष्डितजी हों, न साहुकार हों, न गरीब हों, न त्यागी हों, न ग्रहस्थ हों, न कमजोर 


पक हे | ..... प्रंवचनसार-प्रवचन पष्ठ भाग * 


हैं, न बलवान हो; कुछ भी दशा नहीं हो, ऐसा भी कोई मनुप्य है क्या ? नहीं, नहीं । 
उनमें से जब मात्र भनुष्यत्वकी हृष्ठ्सि देखा जाय तो सामान्य नजर आयगा और जब 
अर्थक्नियाकारिताकी दृष्टिसे देखा जाय तो विशेष नजर आयगा। इसी प्रकार. प्रत्येक 
पदार्थ सामान्यविशेषात्मक है। :०.- ० “६५ «६ 

जीवोंकी परख क्रो, सब जीव एक हैं या भिन्‍न ? यहाँ भी सामान्य दृष्टिसे 
देखा तो जीवोंमें जो' सामान्य तत्त्व है बेंही ज्ञानमेंया। जो सबमें विना कुछ 
भन्तरंकें, /विना-कुंछ विलक्ष सतंक्रे: - पूर्ण हपेरेश एक: वातः हो; : वही सामान्य तत्त्व है। 
ऐसा सामान्य तत्त्व एक-चेंतन्यं:. स्वभाव है-।: चैतन्य: स्वभाव. जग तत्त्व है । वह जाना 
जा सकता है; किन्तु, चेतन्य-स्वभावका-वर्णन किया-जायगा तो--विशेषताओंकोी लगाकर 
किया -- ज्ञ-सकता है). हम चैतन्य स्वभावका -,जैसा, कि वह स्वयं है, .उसी रूपमें उप- 
स्थित-करना ज्ञाहें-ततो-हम-उसी- रुपमें उपस्थित. नहीं .कर. सकते... उसकी. . जानकारीके 
लिए विशेषताएं; द्रतानी-होंगी 4 उन;.विशेषताश्रोंकी -जानकर. अपने झापमें यह. निर्णय 
“क्रलें-कि इन सब::विशेषताशोंमें-जो समान्यरूपसे- है, -शक्तिरूपसे :है, भ्र्‌ व ..है,. वह. 
सामान्य: है 4 -5आःप्रीउपाप८ा 5 ; हल 

विशेषके. व्रिना सामान्य, नहीं--:जैंसे सब. मनुष्योंमें .हम.मनुएय सामान्यको बताना 
चाहें, मनुष्य सामान्य जैसा यथार्थ है उस ही रुपमें आपको दिखाना चाहें तो न 
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ताझ्नोंका जो झ्ाधार है, जो इन. सब विशेषोमें सामान्यरूपमें रहता हैं वह मनुष्य . कह- 
लांता है ). जैसे ये बन्चे हैं भौर वे बढ़कर वंडे हुए तो अरब जवान है.और बड़े हुए तो 
बढ़े हुए। देखो जो.मनुष्य बच्चा था वही मनुष्य जवान . हुआ; जो मनुष्य, जंवांन 
हुआ वही मनुष्य बूढ़ा हुआ । तो देखो उस बच्चेकीं दशा में, जवानीमें और बुंढ़ापे में 
इन सब दरशाओ्रोंम जो एके रंहा, उन सब दरशांग्नोंका जो आ्रांधार रहां वही शुद्ध मनुष्य 
है। इस तरहसे बेतला कर उपयोगको सामॉन्य तंके पहुँचाया जा सकेंगा। किन्तु मनुष्य 
सामान्यको जैसा वह सामान्य है, वस्तुरूपमें उपस्थित करना चाहें, बताना चाहें ती 
नबता सकेंगेष नर 42 022 000५ 

.. ' ज्ञया ! शंकले रहित कोई मनुष्य ओंपने देखा हो तो बतेला दो? ऐसी ही वात 
सर्वत्र है। सामान्यका किसी दूसरेको वोध करना चाहें तो कुछ विशेष बातें कहीं जाँयगी । 
'उस विशेंय॑ वांतोंकों सुनोकर फिर-सांमास्यका निर्णय “ सोमोन्यट्रेष्ठि करके कर सकते 
हैं । वैसे तो देखो भैया किसी भी! वस्तुकों झुंद्ध' थाने विशेष्य -रूर्ष मोम हो नहीं है। 
सारे शब्द /विशेयण हो रहें हैं । : एक जीवकी भी कोई ऐसा नोम नहीं हैं जिससे हमे 
सीधा "जाने सकें “कि वह स्विये वेया पदार्थ है। सामोन्य कया हैं?” ऐसी कोई शब्द नहीं 
हैजसे चोलकर हम सामान्य सुपसे जीव जैसा है वैसा ही सीधा कह सके | 
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फिन्हीं किन्‍्हीं विशेषर्य ऋ्रब्शेंका ही, वासद्राब्द बच जाना--देखो जीवके 
अनेक नाम है । जीव, श्रात्मा, चैतन्य, प्राणी, ज्ञाता, ज्ञायक आदि- अनेक चाम हूँ 
मगर वे रावके सब जीवोंकी विश्येपताका वर्णन करने वाले है। जीवका जो सामान्य 
रूप है उसका बताने वाला कोई गव्द ही नहीं है। जोवका भ्र्थ “बह है कि जो प्रा- 
णोॉकों ले करके जीवे और परमार्थ दशंनमें चले-तो जो ज्ञान दर्शन- प्राण करि जीवे 
उसे जीव कहते है । जीवके इस अर्थमें विशेष ग्रहण किया गया या सामान्य ? 
विशेष ही ग्रहण किया,गया । है ०23 5 
-“ शान्माका जब्दार्थ - आत्माका क्‍या श्रर्थ है? “श्रतति सतत॑ -जाबाति इृति 
प्रात्मा” जो मिरन्तर जानता रहता है उसे बात्मा, कहते हैं । जानता 'रहता है ऐसी 
बात कहनेसें विशेषतत्त्व श्राया या सामान्यतत्त्व श्राया ? विशेष शआ्राया | प्राणी वह है 
जो प्राण धारण करे; “इसमे साफ स्पप्ट ही विशेष-आ गया ।,,इस आत्माको जाता कहा 
ये, जाननहारु कहा जाय तो यह भी विशेष है ॥ऐसे * गुणोंकी; इसकी विशेषता 
इन घब्दीने बता दिया | कोई णब्द ऐसा नहीं है जो* वस्तुका असली “नाम वत्ता-देन 
बहु भाद तो कुछ विश्येषता करके- भ्र्थ , बदाता है सो -विशेप्ण वन गया। वस्तुका 
सीधा नाम बताने,वाला कोई अब्द नहीं हैं । अच्छा, यही की चीजोंदा नाम बतल वो 
जो सिर्फ नाम हो, उसकी ब्रिन्ेप्ता वतलाने'वाला «न हो ।... +- _ 
घब्दोंकी विशेषता--अआप कहे, लो उत्तलता दिया गह,उौको है | की तो नाम 
नहीं हे । चौकी उसे कहते है जिमर्भ चार कोने-हों । शाप 'कहेगे यह है चटाई । चटाई 
नाम नहीं है, इसे कहेगे चट आई याने मो पकड़ी श्र चट आई; तो नो हो-गयी यह 
चटाई । किसी बस्तुका सीधा नाम बताने वाला- कोई शब्द ही नहीं हैं.। -झ्नाप कहेंगें 
किवार कि माने किसीको वार माने रोकता अर्थात्‌ किसीकों भी, रोकना | 
कुत्ता, बिव्ली इत्यादिको रोकनेका जो काम करे उरे किवार कहूददिया। श्राप कहेगे 
भींट, तो भी के मायने 'भींच करक्रे, ईट के माने ईंट, अर्थात भीचकर ईट रख- दिया 
उसीको भीट कह दिया । सारे घब्द बस्तुकी विशेषता बतलाने वाले हैं । आप कहेंगे 
दूकान, तो सुनो जिन्नमे दो कानोक्ना काम पड़े उसको “दूकान:कहते है । एक ,ग्राहकका 
कान झौर दूसरा वस्तु बेचने वालेका काम ॥,आप कहेगे सकातः। से के माने मन और 
कानके माने- कान; अर्थात जिम्में दूसरेका कान न जाय सो मकान १ कौनसा।शब्द ऐसा 
है जो दस्तुका नाम बतला संके-। भैया सब झंब्द वस्तुकी विशेषता। ब्तानेयाले है । 
उन ही बब्दोके सहारे सामान्य इप्टि वनांकर -सामान्‍्ये तस्‍्वे+निरेख लिया “जाता है 
तठ जीवोके जाननेमें भी थे दो धृप्टियाँ काम” करेगी । एक ,साोमान्यह॒ष्दि भर दूरी 
विदेपदृष्ठि ( सामान्यद्रप्टिका नास है द्रब्याथिकलय और “चिद्येपहप्टिका नाम हे 
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: पंर्यायार्थिकतय 4: जिसका केवल: शुद्ध दवव्य- स्वरूप : निरखनेका : प्रयोजन: हो,. उसे 
द्रव्याथिकनय कहते हैं । जिस दृष्टिका प्रयोजन पर्यायभेद,:-विशेषता दिखानेका, हो उसे ह 
पर्यायाथिकंनंय कहते हैं: 020 5 पं 


७ . . जूदे-जुदे नेत्रोंसे देखनेपर फूट: निकलनेवाला विविध पेरिशाम--च् कि समस्त 
बस्तुय' सामान्यविश्ेपस्वरूप हैं इस कारण व॑स्तुका स्वरूप देखनेवाला, समभेनेवालो, जो 
महापुरंप है, समभेनेके' लिये उसको क्रमसे दो आँखें काम करती हैं। यहाँ आँख 
का मतलब चमड़ेकी आँखसे नहीं, ज्ञानकी आँखसे है । ज्ञान की दो श्राँखें होती 
हैं॥ एक “द्रव्याथिकनयः नेन्न जो - वस्तुके सामान्य तत्त्वका! अवगम::करता है 
ओर :दूसरा पर्यायाथिकनय नेंत्रः जो वस्तुके “विशेषकाः अ्रवगमःः करता: है । यही- दो 
:इृष्टियाँ होती! हैं; इन दोनों -हृष्टियोंमें से जब, :हम :पर्यायाथिक- हृष्टिको ;वन्द- करलें 
आर द्वव्यांथिक.नेत्रको खोल लें' तो वहाँ केंवल शुद्ध चैतन्य /स्वभांव “प्रतीत होता है 
ओऔर-इस हृष्टिमें संमस्त जीवलोक एक जीव द्रव्य ःमालूमःहोता: है ।ः इस ही हृ्टिसे 
परमार्थ ब्रह्मस्वरूप जाना जाता है । डक २ कर कील |» पलक 


जैसे रोजगार बहुत तरह के हैं, पर जो सरल रोजगार हैं उनमें श्रामदनी कम 
है और जो दुस्तर रोजगार है उनमें अंधिक श्राय हो संकती' हैं। सो अधिक! झयेकी 
जाते हैं। इसी तरह इस ज्ञानकी भी ऐसी ही वात है। जो मजा देनेवाला' ज्ञान है. 
मौजं उंड़ानेवांला ज्ञान है, किस्सा कह्ानियोंवाला श्रथवा दिल 'बहलानेवाला: ज्ञान. है 
उससे लाभ- इतना ही रह जांता है कि उसे समय कहल्पनानुकूल मन प्रसन्न हो गया 
दिल खुश हो 'गयां । बड़ा श्रच्छा संगीत हुआ, बंड़ा अच्छा गावेतान: हुआ, : बहुत श्रच्छी 
हँसीकी वात कही उससे दिल खुश हो गया, येहीं तके:ही बात रहेगी, पर जो तात्तिक 
ज्ञान हैः उसका; उपार्जव करना कठित है) -उसकीं बात. ग्रदि वंड़े::उपयोगसे-छुनें --तो 
ग्रहराणमें रहती है । जरां.भी उपयोग तितर-वितरःकिया वहाँ त्तात्त्विक वातावरण गन्दा 
हो गया । अब उस तात्तविक़, उपयोगको ग्रहरा-करता कठिन हो-गया:)। . [६ ४ «5 >« 
-तत्वज्ञानकी शरण - गहनेका फल-शाइवत आनस्द--यह तात्त्विक ज्ञान. ऐसा 
लाभकारी है कि यदि! यह सममभेमें झा जाय; - अनुभवमें झा. जाय- तो बेड़ा पार-हो 
जाय॑,.संसारके दुःखोंसे:सदाके लिए :छूट जाय -इस जीवको इन फूँठे: गन्दे विचारोंने 
पागल वना दिया: है चंचल बना दिया है, मायाकी शोर भुकने वाला बना - दिया है 
सत्यानन्दसे दर कर दिया है। विपय: प्रसंग, विपयके साधन, ये सब जीवके पतनके 
साधन हैं । पतंनके साधनकी ओर जाते हुए तुम्हें सरलंता मालूम हो रही है और ज्ञानका 
उपयोग बना रहे यह-वाःत् कठिन मालूम हो रही है । पर-भाई ? यह. रफ्तार तो अनादिसे 
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चली ब्रा रही है, रागद्ेप, मोह आदि चिपटे हुए चले आ रहे हैं तो वतात्रो फिर उद्धार 
कैसे क्रिस भवमें किया जायगा । नी, पुत्र इत्यादिसे मोह करते हुए ही जीवन विताना है 
तो मूकर, गया, कुत्ता बनकर भी तो यह्‌ काम पूरा किया जा सकता है। विषय 
भीगोका भोगना ही जीवनमे सार हे तो कुत्ता, गधा, घोड़ा, सूकर इत्यादि वनचकर 
भी तो भोगा जा सकता है । ऐसा उत्तम मनुष्य भव पाकर क्या लाभ उठाया ? सोचो 
तो सही कि यह जीव कितना अंधेरेमें है, मोहमें हैं। श्रनेक शाह्त्रोंमें गुरुदेवोंने इतनी 
हितकी बातें लिख दो कि जिन्हें हम अपने आप उपार्जव करके पाना चाहें तो बढ़ी 
कठिन तय स्‍्यासे श्रन्तरंग ज्ञानमें जुटनेका महान संयम करें, तव कहीं उन वातोंका 
पता पढ़ सकता है । 
प्राचार्य देवने हितकी वातोंको स्पष्ट ग्रन्थमें लिख दिया, किन्तु हम ऐसे कुपुत 
वन गए कि सामने पड़ी हुई निधिको भी हम उठाना नहीं चाहने। अर्थात्‌ ग्रन्धोंमें 
स्पष्ट स्पसे अमृत तत्त्व भरा है, फिर भी हम उसे पीना नहीं चाहते । भैया, कोई पुरुष 
दुःसी, भूखा आलसी हो, जिसके सामने अ्रभेक व्यंजनोंसे पूर्णा थाल रख भी दिया 
जावे, फिर भी वह, इतना आ्रालस्य करे कि खानेकी इच्छा व करे, मुखमें हाथसे उठाकर 
रखना भी पसन्द दे करे तो इसे बेवकूफी कहोगे या बुद्धिमानी | कोई यह कह दे कि 
भ्रच्छया, हम हाथसे उठाकर तुम्हारे मुहमें घरे देते है और फिर सी वहू यहू कहे कि 
ग्रास्त चवानेमें आ्रालस्य है तो इससे बढ़कर श्लौर क्‍या वेवकूफी हो सकती है। ग्रस्थोमें 
स्पप्ट आचार्य देवने सब लिख दिया है किन्तु उनका स्वाब्याय ,न किया, गप्पोंमें ही 
समय चिता दिया तो क्या श्राप समभत्ते हे कि यह वृद्धिमानी है ? नहीं, श्विवेक है। 
हो अलोके द्वारा दरार अकरक्ा दर्शव-बहाँ आहश््यर्य , देव वस्तुस्वरूपकों 
सर्वतोनुसी व्यक्त कर रहे है, वस्तुके स्व्पको समकनेके लिए द्रव्याथिक हृष्टि और 
पर्यायरथिवा हप्टिकी मुल्यता व गौखता कराकर ज्ञानूमें उद्यम करा रहें है। देखो --भैया 
जैसे मनुप्यकी दो श्रॉँखें है, सो वायी श्रॉँस बंद करके दायी आँखसे देखें तो देखा जा 
सकता है, दायी श्राँख वंद करके वायी आंखिसे, देसें तो देसा जा सकता और दोनों 
हृष्टियोंकों एक साथ पत्र कर देखें तो देखा जा सकता है तथा दोनों आँखोंकों बंद 
करके नीतरमे कुछ देखना चाह तो भी कुछ देसा जा सकता है। देखनेकी पद्धति 
है । इसी तरहसे चेतनके कार्य होनेकी विधियाँ भी चार है। द्रव्याथिक नयके 
नेत्रसे देखो अथवा पर्यायाधक नयके नेच्रींसे देसों-ये हैँ लय, अथवा दोनोका आश्रय 
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है धोर इन संबकी गौणा करके परग विश्वाममें रह जाय तो आत्माके स्वयं सर्वस्व का- 
अनुमव जगता ृ [ 5 कफ है यह अं ज है ; | प्र 


यहाँ दोनों, नयोंकी बात चल रही है। ब्व्याधिफनय कहते है उसे, जो 
सामान्‍्यकों विषय करे झीर पर्यायाथिक नय महते है उसे, जो विशेष॑कों विषय 
'फरे। ये. दर्शनशास्त्रकी तात्विक बातें चल रही हैं। भैया, क्मभमे नहीं द्वाता हो 
तो इतना ही थदवास रखो कि यस्तुस्थरूपफे समझमेकी पद्धति जैन दर्शनमें प्रनौली 
है, ऊँची :छ तो ज्ञान हो ही रहा होंगा | उसे दोनों हृष्डियोंमें से जब पर्बाया-, 
थक नय नेश्रकों गोण मर दिया ब्र्थातूं-वतंभान उपयोगमें व्रिल्कुल देंद कर दिंवा, 


उसकी न रसी ओर केवल प्रव्याथिक नयके नेत्रकों ही उवाड़ा, ब्रव्योथिका 
मय मेश्की दृष्टि ही रबंखी तो उम्में दस संसार रस जीवॉमें जोफि कोई नारकी 






है, को तियक्ष है, काई भनुष्य हैं और कोई देव है ' संसारस परे'जो पंविय मक्तों: 
श्रात्मा हूँ एम ४ प्रकौरदे समस्त जीवोमें इन ४ प्रकारकी समस्त पंरिणतियोंमें, ४ 
सब विशैपताश्रोमें रहने बास्रा जो जीव सामान्य है यहां ऐसा “जाती है। भैये वस्तु 
सामान्य विशेपात्मक होती हैं। जैसे मनुप्य सामान्य भौर' सेठ, 'दरिद्र, राजा, प्रजां 
रंक, पंडित, मोही ईत्यादि विधेष हूँ ॥ तो इसमें जब सामान्यकों निरखें तो मंनुप्य-मनुष्य . 
में फोई भेद नणर नहीं झांता है 'भौर जथ॑ 'विशेषको . निरखें तो उसमें परंस्पर भेद 
नजर भ्रांतो है। इसी तरह 'जब॑ जीवसामान्यकी' देखते हैं'तो “निगोदसे लेकर सिद्ध- 
पंर्यन्त 'तके संब ,प्रफारके जीवोंमें कुछ/भी 'प्रंन्तर' नहीं' नजर झीता,' एके चेतन 
सामान्य ही उसके उपयोगमें रहता है । इस हृष्टिमें जीवसामान्य एक देखा जाता है सो 
जीव सामान्य जिन पुरुषोंने देखा उनेको उस समय विशेषका श्रवलोकन नहीं हुआ । 
वह वहाँ विधेष, भेद, पर्याय या गुण में दृष्टि नहीं डालता । ः 
ऐसे ज्ञानी पुएंपोंकों यह संमंस्त जीव लोक॑ एक जीव द्रव्य ही प्रतिभात होता 
। जैसे यहाँ बहुतसे बैठे हुए भनुप्योंकों यंदि जातिका कुलका, धनी निधधंवीपने का 
जानी अंज्ञानीका कोई भेंद भ रबखा जाये ती सारे मनुप्य 'एकसे ' ही नजर शभातत हैँ। 
उनमें अन्तर नहीं नजर आता है। '' | 20 ५ के कर 
हंष्टिका प्रताप---भैया, सामान्य दृष्टि या विशेष दृष्टि करनेसे अबे देखलों 

क्या फले मिलता है। जव॑ 'संब मंनुप्यंको एक मनुप्गके' निगाहसे ही देखा ये 
उस समय यों सामान्य मनप्थ देख॑ने वालोंको कोई आकुलता' नहीं 'रह॒ती ' झ्ौर' जहां 
विधेष विशेष भेद देखे गये वहां पर आदुलेताएँ हो जाती हैं । किसीको देखा यह 
बेंडे 'सेठ हैं: थों'विधेष॑ देखने वांला' उनके सम्मानका यत्न करेगा, अपनेको हीन देखेगा 
भरे उसको दृर्स॑रोंस भी बड़ा निरखेगां। अपनेमें क्षोभ उत्पत्व करें लेगा.और संवार्थवश 


गाथा-१ १४ ह ४ 


कुछ चापलूसी सी भी करेगा। सारा कप्ट करना पड़ेगा उसे, क्योंकि उसने विक्षेप 
देख लिया । इतना ही नहीं, उससे विभेषकी रुचि भी करली। -सामान्‍्यको - ही निरखे 
तो वहां कोई वलेश नहीं है ) बड़े योगीजन आ्राध्यात्मिक पुरुष करते क्या हैं? यहां 
कोशिश करते हैं कि हमारी कुछ चेतन्य स्वभावमें ही दृप्टि जाय, इसी यन्‍्नके रखने 
बालेको ही आध्यात्मिक योगी कहते है। इसका कारण यह नहीं है कि द्वव्यमें पर्याय 
नहीं है । द्रव्य पर्यायशून्य होता ही नहीं है । पर्याय नहीं होगा तो द्वव्यका भी श्रभाव 
होगा । जैसे किसी शवलके बिना कोई मनुप्य नहीं होता हैं । मनुप्यकी तो कुछ न कुर्छ 
शक्ल भी होती है, चाहे वह लम्बी शवल हो, चाहे गोल हो, . चाहे वेढव चेहरा हो 
किसी भी शवलका होगा तो वह विशेष चीज है और मनुप्यपना सामान्य चीज है । वह 
मनुष्य क्या जिसमें शक्ल बिल्कूल कुछ न हो । इसी तंरह पर्यायके बिना द्वव्य कुंछ नहीं 
है | पदार्थ है तो उसका कोई न कोई परिणुनमत्त श्रवश्य है और होता रहेगा। पर्याय 

वे रहें, यहां तो दृष्टिका प्रतांप 'कह रहा हूँ । उस पर्थायमें यदि द्रष्यहष्टि करलो, यही 
स्वभाव है, यही सर्वस्व हे, ऐसा विशेष दृष्टिमें करलो 'तो वह मोह है भर उसका फल 
संसारमें रुलना है | भैया ! यह वात ठीक है ना, और कोई द्रव्येहृष्टिका' एकान्त करले 
कि जिसको परिणमन ही नहीं है, केवल एक चैतन्य है, ब्रह्म है, सर्वव्यापके है, परि- 
र॒ति उसकी होती ही नही है ऐसा एकान्त द्रव्यस्वरुप मात्र माना जाय तो वहाँ कुछ 
ग्हरणमें ही नहीं श्राता, केवल कल्पनाओंमें ही वनन्‍्वनं रहता है। इससे द्रव्य पर्याया- 
यात्मक वस्तुका ज्ञान होनेपर ही सम्यग्ज्ञान जंग संकता है 4 '. हि 


सो सम्यग्ज्ञान ज गा कर भी जब त्क इस प्रकारके लोकका संग रहता है और 
अनेक तरक-वितकमिं ही फंसा रहता है उपयोग, ऐसा ही चंचल चल रहा है भन, इस 
पर्यायसे इस विशेषका भारी संग वन रहा है, तब तक ऐसी स्थितिमें तुम्हारे भीतर यह 
प्रयत्न बनता चाहिए कि कभी-कभी इन विशज्ेषोंको गौर करके इस एक जीवत्व 
सामान्य अ्रमृत तत्त्वका पान किया करें | हां, जो जीव बीतरागी है विश्वका ज्ञाता 
द्रष्टा है उसको विशेषहप्टि गौर करके सामान्यहृष्टिकी मुख्यता करनेका 'यत्न नहीं 
करना पड़ता है। वह तो सव प्रकारके विकल्पोंसे परे है, मात्र ज्ञाता द्वेष्ठा है। पर 
जिसकी ज्ञाता द्रप्टा बने रहनेकी स्थितति नहीं है उसको तो यह यत्व 'करनेकी श्रावइथ 
कंता ही है भौर इस यत्नसे उसे लाभ ही है । 

द्रव्याथिक नेत्र द्वारा दर्शकन--भैया ! जब पर्यायाथिकनय नेत्र बन्द करके 
द्रव्पाथिकतय नेत्र से देखा जाय तो जीव- सामान्य स्वरूप नजर बआ्ाता है। और इस 
नजरसे सर्व जीव एक जीव द्रव्य ही प्रतिभात होता है। चू'कि यह दृष्टि स्वहितके बड़े 
' कामको है, इस कारण इसका ही एकान्त करके कोई अभेद अद्व तका दर्शन मान लेते हैं 
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तो वह अधूरी ही वात है, ' क्योंकि पर्यायथृन्य केवल' द्रव्यकी वात करना कल्पनाएं 
करना ही मात्र है। वहां वस्तु या चीज नहीं वन पाती है। यह है द्वव्याथिकनय 
वी दृष्टिकी बात । 
पर्वाधाथिक नैत्न द्वारा दर्श न- श्रव आगे चल कर देखो कि जब द्रष्याथिकनय 
का नेत्र बन्द कर लिया जाय और पर्यावाधिकनयके नेत्रसे देखें तों वहां जीव द्रव्यमें 
रहनेवाले नरक, तिर्यच, मनुष्य, देव, सिद्ध ये पर्याव नजर श्रातते हैं, पर्याग्रात्मक 
विशेष ही नजर अ्र:ते है सो उन विज्ञेपोंको जो लोग देखते हैं वे सामान्यको नहीं देख 
रहे है । ऐसी दृष्ठिमें ये भिन्‍न-भिन्‍न जीव नजर श्रा रहें है। ये जीव श्रन्य है, ये जीव 
अन्य हैं, ये जीव अन्य हैं । यह तियंक्‌ सामान्यके मुकाविलेमें तियंक्‌ विश्ेषकी अपेक्षा 
वात कही गयी है । 
सामान्य तत्त्वके दर्शन की दो पद्धतियां---सामान्य तत्त्व देखनेके दो तरीके है । 
जैसे एक मनुप्यसामान्यकों देखना है तो एक तो यों देखा जा सकता है कि उन सब 
मनुष्योंकों विशेषकी- दृष्टि गौर करके (एक सामान्यमनुप्यत्वकी दृष्टिसि निहारना श्रौर 
एक यों,देखा जा सकता है कि एक ही मनुष्यको देखे, वह दालक हो, जवान हो, या 
बुड़ढा हो इन सव-अवस्थाश्रोंमें - रहनेवाला जो -एक ,है उसको देखे, वह.सामान्य 
मनुप्य है. इसे कहते।हैं. ऊर ध्वता सामान्य और- सब मनुप्योंकों मनुष्यसामान्य देखना 
इसे कहते हैं तियंक्‌ सामान्त। एक ही वस्तुको सत्र, श्रवस्थाओरोंमें उसको एक वस्तुसामान्य 
देखना ऊद्‌ ध्वता सामान्य कहलाता है। य नि्ास्त्र की पद्धति है, जिसके द्वारा 
हम वस्तुकां स्पप्ट लक्षण समझ पाते हैं । सो अ्रव ऊद ध्वता सामान्णकी अ्रपेक्षा चजर 
करें तो एक ही जीवमें श्रनादि अनन्त जो' स्वरुप है, वह स्वरूप द्रव्याधिकनयसे देखा 
जाता है, और एक ही जीवकी समेय-समयकी होने वाली जो हालत है वह सब 
परिण तिविशेष, पर्यायाथिकनम्से देखा जाता है । ॥ 
जो कर्ता वही गोक्ता, कर्ता श्रन्य भोक्ता श्रन्‍्प--अवब देखलो इन दृष्टियोके 
एकान्त करनेका फल, जिन्होंने सामान्यका ही एकान्त किया उनकी निंगाहमें एक ब्रह्म 
वाद ही नजर आया और जिन्होंने पर्यायाथिकनयका. एकान्त्‌ किया उनके यहां क्षण- 
क्षसमें अन्य-अ्न्य जीव होते नजर आये । इसे कहते हैं वोद्ध दर्गन और उपे कहते हैं 
वेदान्त दर्शन । यहाँ सामान्य एकाग्त व विशेष एकान्त के, भेद भौर अभेद' एकान्तके 
रन हुए | किन्तु जैनदर्शानमें ये दोनों ही दर्शन है । 
द्रव्पराथिकनय दुष्टिसि तो यह सव एक जीव द्रध्य दीसा और पर्यायाथिकनय दृष्टि 
से वे सब भिन्न-भिन्न जीव दीखे। यदि यह पूछा जाय कि बतलावो जो करता है वही 
ग्ेगता है या कोई दसरा भोगंता है। यह प्रश्न सामने 'रवखा । क्या उत्तर दोगे ? एक 
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दृष्ट्मिं यह उत्तर आएगा कि जो करता है वही भोगता है, कोई दूसरा नहीं भोगता है, 
जिस जीवने किया उस जीवने भोगा | एक जीवके करनेका फल दुसरा जीव कैसे भोग 
सकता है । जिसने किया उसने ही भोगा यह उत्तर आया हैं। यह भी उत्तर सही हो 
सकता है कि जो करता है वह नहीं भोगता है। मनुप्यने तो तय किया, ज्त पाला, 
दान किया, परोपकार किया और उसका फल किसने भोगा ? यह मनुष्य देव वन कर 
भोगेगा ना । तो किसने भोगा ? क्‍या मनुप्यत भोगा ? नहीं, देवने मजा लिया, यह भी 
सही है । ये दोनों ही उत्तर सही हैं। जब द्रभ्याथिकनय दृष्टिसे उत्तर सोचो तो यह 
आ्राता है कि जो करता है चही भोगता है पर जब पर्यावाधिक नयकी ओऔ्रोर दृष्टि दें 
तो उत्तर होगा कि करने वाला और है व भोगने वाला और है । किया तो मनुप्यने 
और भोगा देवने । तो ये दोनों ही उत्तर ठीक है | कोई कहे कि सही बात तो 
बताओ, तो कहोगे कि सही वात तो यह भी है और यह भी है । दृष्टिकी वात है सब । 


ब्रन्याथिक व पर्मायाथिकका व्यापी श्र्थ--इससे आगे और समस्याओोंको 
युलझावो तो द्रव्याथिक नयका नाम हूँ अभेद दृष्टि और पर्यायथिकनयका नाम है भेद 
दृष्टि । भ्रभेद दृष्टिमें अभेद नजर श्राता हे और भेद टृष्टिमें भेद नजर आता है। 
जैसे किसीने, पूछा कि भाई ! बतलाग्रो जीव नित्य है कि अनित्य_? नित्यका 
श्र्थ हूँ सदा रहनेवाला और अनित्यका अरध॑ है होनेवाला और मिट्नेवाला | बतलावो 
कि जी+ ,नित्य है या अनित्व है? इसके समाधानमें दोनो उत्तर आयेंगे । जीव नित्य है 
श्रीर श्रुनिःय भी हैं। जब अभेद दृप्टिसे देखे तो जीव वही है अ्रनादि अनन्त और 
भेद दृष्टसे देखें तो जैसा जीव युवह था वैसा दोपहरमें नहो रहा । सुबह तो शान्त 
था और भगवानका नाम ले रहा था मगर अब भूख-प्यासकी कल्पनामें श्रधीर बैठा 
है । जो सुबह पर्याय था वह श्रय नही रहा। भेददृष्ठिसे, पर्यायदृप्टिस क्षण-क्षसमें 
उत्पाद व्यय करनेवाला हूँ । इसलिये जीव नित्य & और अनित्य भी है । जीव एक हैँ 
फि अनेक है ? क्‍या उत्तर होगा ? दोनों उत्तर होगे। अशेददृप्टिसि देखो तो जी 
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एक नजर श्रात्ता हैँ और भव्दृष्टिसे देखो तो जीव अनेक नजर आवेंगे । 


प्र 


वपि. ८3) 


“ 


उसी प्रकार जितने भी प्रइत किये जायें उत्तर देनेके लिए भेददृष्टि और 
अभेदइष्टि दानोंका आश्रय किया जायगा | और इसीके अनुसार उत्तर आता है । जैसे 
एक भनु'यके विपयमें पूछे कि यह कौन है तो कहा जाता हैं कि फतानेका 
पिता है तो यह तो उत्तर ठोक है और यदि : यह कहा जाय कि यह फलानेका पुत्र है 
तो यह भी उत्तर सही है। यह अपेक्षाकी वात कही जाती है । अपेक्षा पहले दिमागमें 
आती है श्रौर पीछे वतलायी जाती है वात । तो पदार्थोका उत्तर अ्रपैक्षासे आता हैँ। 


१० ह हे .... . :  प्रवचनसार-न्प्रवचनः प्रष्ठ भाग 


इसलिये अपेक्षा लयाकरं उनका ज्ञान करना चाहिये-।: इससे “ही :-सम्यस्जान:- होगा.। 
संस्येश्शानले: ही शुद्ध दृष्टि. जगेगी और-उस. शुद्ध दृष्टिसें, ही इस जीवका कंल्योर होगा | 
जीवे स्वरूपकी श्रपेक्षा एक व श्र्थक्रियोंकी श्रेपेक्षां श्रेनेके--भैया ! जितमे 
भी पदार्थ होते हैं वे निरन्तर परिणमन करंते हैं। सो यही-निश्चयेःकीजिये कि प्रदार्थ तो 
हमेशा रहते हैं उनकी: दशा वेंदलंती रहती है.) भ्रोज कुंछ- देशो है कल कुछ दशा: है; 
ऐसी प्रतिसमंय उनेकी' अ्रेवेस्था वदलती रहंती है) किंन्तु है'प्रत्येक वस्तु वही का. वही-। 
अब उसमें द्रेब्यकीं देंखो तो वह एक है भर जंब  पंययिको “देखो तंब' “वह भिन्नें-भिन्न 
है ; ग्रीज कुछ है केले कुछ है। जब: जीवकों दृव्याथिकेनंय-दृष्टिसि “देखो तों वह एक 
द्रव्य ही भांलूँम होता है “और :जंब॑ “पर्योयाथिकनयदृष्टिसें देखो“ तवः वह भिन्न-भिन्न 
भोलूंम' होता है ।जंसे ऐंकः तुमे हीं. जीव हो, आज मनुष्य हो, पहिलें। ओर! कुछनवें: 
आगे और कुछ होगे; ती-वहे भिन्न-भिन्न हो गया ।[' पंर्यायांथिंकनयदृष्टिसे 'देखो तबः 
वे भिन्‍न-भिन्‍न घीजें हैं। यहाँ कोई प्रश्न कर सकता है... कि पर्याय भिन्‍्ल-भिन्‍न होती 
या द्रव्य ? द्रव्य तो भिन्‍ने-भिन्‍्न नहीं होता ।_ जैसे यही जीव द्रव्यसे तो एक है पर 
'पर्यायसे झनेक है । तो पर्याय नेक हैं कि जीव श्रनेक हैं। भ्रंगूर कहें कि पर्याय अनेक हैं, 
जीवे अनेक नहीं हैं ती ज़ीवमें फिर यह तहीं घटा कि जीव श्रनेक हैं। उसके उत्तर श्री. 
सो पर्यायके संमंयर्मे वह ह्वव्य पंययिसे कुछ जुंदा नहीं होता, वह पर्ययिसे 'तस्मय है। 
पंर्यायात्मक जो विशेष होते हैं, उन उन विश्वेपोंमें द्रव्य तन्मय॑ है। जीवकी जी. पर्यायें 
हैं 'उन पर्यायोंसे' जीव पर्यायके समयमें तंन्‍्मय॑ 'है। इसी वांतंकी :प्रेवंचनंसारेमें भी 
कहा है कि “परिंणमंदि'जेरा 'दव्वं तवकालं तम्मयत्ति पण्णंत्त । | ४ ' 7 ' 
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उस कोयला ईघनका जी पधड है. उससे झरित तच्मय हैं कि. नहीं ? जर्वे जिस ई धनमें 
अग्नि हैं तव उस ६ घनमें अग्नि तन्‍्मय है सो यही अग्ति भिन्न कही जायगी ) 
तभी यह केस तेज अग्नि है, गे ज्यादा तेज अग्नि हैं, टरमे गेहें जद पड़ जाता है 

हर डूसी तरह समभलो जीव तो एक ही बेव्य दें । जिस समय पूर्यायकों वह 
अंगीकार करता ऐ उसे समय वह पर्यायसे तन्‍्मव हि गा । वहें पर्याय कहीं लिस्न 
द्रब्यसे , भिरसे क्षेत्रसे वहों लीर्यी । उस समय वह अर ही उस पर्यायरूपम उपस्थित 
हुआ हैं । द्रव्य प्रति समय किसी ते किसी पर्याय डपमें ३६ उपस्थित होता रहता हे । 
शेसा हो द्रव्यका/वहें स्वतःपिद्ध गुण है । 
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हृष्ठिके अनुकूल तत्वधिज्ञान--् ते पर्योयसे तस्मय है उस बदार्थकी जब 
पर्याय दप्टिसे देखें। तो वह ब्रैव्य प्लिन्न-भिरन मालूम होगी श्र द्रव्य दष्टि्सि दस 
तो एक' ज्ञात “होगा । इस तरह प॒दार्थिकि लिरखनेकी दो प्रकारकी दुप्टियाँ है! (१) 
द्रव्याधिकतय दूष्टि और : (२) पूर्याधाथिकनयदप्टि इन दोनों दृष्टियोंसे देखो यो 
सत्‌ का सर्वावलोकन होता है। उसे सत्‌ को ऐसी द्प्व्सि देखें कि जिसकी दप्ट्मिं 
द्र्व्यः हीं अश्ोजन हैं 
दीखा, नित्य दीखीं भ्रीर उस ही सर्द को जब पर्यायदृष्दिसे याने - पर्याय हों 
फसका भरयोजन है इस दप्टिसे देखते हैं. तो उसमें विशेष विद्येप दीखा, अनित्य 
द्ीखा 'झिस्त-भिन्‍्त दोखी । वही संत द्रव्यटप्टि हरि देखे जानेंसे एक लित्या औ 
ही पर्योयह॒प्टि रा *ह जानेसे अनेक झौर अनित्य दीखा । जवं जिस 
देखें तब सर्द में बही दीखता है। इसका कारण यह हैं कि पदार्थ जितने हैं, 
थे हैं और परिणमते रहते है । हु बात गो पदार्थामें स्वत सद्धः है. । सह खासियत 
किसी दूसरेकी कृपासे नहीं श्राई है।यह पदार्य है तो इसमें ग्रेदोवातें हैं ही ।वेहैं 
और परिणमत रहते हैं १ बहाँ न तो “है पना/ छूटी हैं ओर से प्रिणाति छूटती है 
प्रत्येक समय हैं. भौर प्रत्येक समय परिणमते है.। जब हें। बुद्धदृष्टिपे खते दूँ तो वह 
एक मार्दूम 'होता हैं आर जव परिणमनकी दप्ट्सि देखते है तो भिन्‍न और अध्य व मालूस 
होते दे) थे बस्तुओोंके जानतेके म्‌झ्य तरीके हैं । यहिं पद्धत्ति स्थादबादकी देन हैं । 
स्पादूवादओ बिता बस्तुका यथार्थ ज्ञान नहीं किया जा सकता है. । ये विषय तो दोनों 
दरष्टियोंके अलग-अलग भरती | है द्र्यदप्द्सि देखे तो सामान्यतर्व देखनेमें 
आया और जब पर्यायदप्टिसे देखें गो विशेष ठत्त्व देखनेमें आया ; पे जिस समय 
दोनों ही दुप्ठिया'कत एक ही 'साथ खोलें द्ृव्याथिकनर्यदप्टि और पर्यायाथिकनयह॑प्टि 
ते हृष्टियोंकों एक साथ पसारें और से को देखें तो एक ही साथ सामान्य और 
(उल्चेप दोनों तरंव दीख जाते 6 ) 3: ४ 


१० * . ; “ग्रवचनसार-प्रेवचेन: प्रष्ठ-भाग 


इसलिये अपेक्षा लगाकर उनका ज्ञानु करना चाहिये-।: “इससे “ही: सम्प्ग्जान: होगा. । 
संम्येगशानसे- ही शुद्ध दृष्टि. जगेगी और उस. शुद्ध दृष्टिसे.ही इसे जीवका कंल्योण होगा-। 
7 जीव स्वरूपकी अपेक्षा एक व श्षर्थयक्रियोंकों प्रपेक्षां श्रेनेके--भैया ! जितने 
भी पदार्थ होते हैं वे निरन्तर पर्रिशमन करते हैं। सो यही. मिश्रंय कीजिये कि पदार्थ तो 
हमेशां रहते हैं उमकीः दशा बर्दलती रहती है । श्रॉर्ज कुछ- देशा है. कल कुछ दशा: है, 
ऐसी प्रंतिसमंय उंनकी अवस्था बदलती रहदी है;' किन्तु है प्रत्येक वस्तु वही का:ःवही । 
अब उसमें द्रव्यको देखो तो-वहू ऐक है भर जंब  पेयायिकों “देखो तव' बह भिन्न-भिन्न 
है :श्रांज कुछ है कले कुंछ है। जब जीवको द्रब्याधिकेनय-दृष्टिसे' देखो तो वंह एक 
व्ये ही मॉलूंस हीता-है और जव॑ 'पर्यायाथिकनयदृष्टिसे देखो *:तवः वहःःभिन्न-भिन्न 
मॉलुम॑ होता है । जैसे ऐंक: तुम 'हीः जीव हो, आज मंनुप्य हो,पहिलें/आओर'कुछथेंः 
श्रांगें और कुँछ होगे ; ती वहं'भिंस्न-मिंस्न हो गया [7 पर्यायांथिंकनयद्ष्टिसे :देखो!: तवः 
वे भिन्‍न-भिन्‍न घीजें हैं। यहाँ कोई प्रन्‍त कर सकता है. कि पर्याय भिल्ल-भिन्‍न .होती 
या द्रव्य ? द्रव्य तो भिन्‍ते-सिन्‍्न नहीं होता । जैसे यही जीव द्व्यसे तो एक है पर 
पर्यायसे अनेक_है । तो पर्याय .श्नेक .हैं कि जीव अनेक हैं। अंगर कहे कि पर्थाय अनेक हैं, 
जीव श्रनेक नहीं हैं तो जीवेमें फिर यह नहीं घटा कि जीव श्रनेक हैं। उसके उतरं श्री 
अमृतच न भ्रांचोर्य यह दे रहे हैं कि जो बव्यं होता है भरें उस द्रव्यकेः पर्याय होते हैं 
सो पर्योयके समय वहे ह&वंय पंयायसे कुछे जुदा नहीं होता, वह पंयेयिसे 'तेन्मये है। 
पंर्यायॉत्मक जो विशेष होते हैं, उने उन विशेंषोंमें द्रव्य तन्मंय है। जीवकी जो पंयाये 
हैं, उन पर्यायोंसें' जीव पंर्यायके समयेमें तंन्‍्मय॑ 'है। इसी वातकों पप्रेवेचेनंसोरमें भी 
कहा है कि 'परिणमंदि जेण 'दव्वं तवकालं तम्मयत्ति पण्णृत्तं ।/[ 7 ' 
द्रव्यकी पर्यायकालमें पर्यायसे तन्मंयता--द्रव्य जिस रूपसें पंरिणंमंता, है उसे 
कालमें वह द्रव्य तन्‍्मय हो जाता है। जब जो पर्याय व्यक्त है, उस पर्यायमें 
द्रव्य तन्‍्मय हैं। जिस समय जो पर्याय है उस समय द्रव्य उससे तन्सय है। अत 
जब पर्यायको देखा कि भिन्न-भिन्न है और पर्यायसे द्रव्य है तन्मय, से पैययिको 
मख्यतासे यदि द्रव्यंको देखा जायगा तो वह पदार्थ भी भिन्न-भिन्न कहा जांयंगा, क्योंकि उसे 
बस्तुकों पर्यायकी मख्यतासे. देखा है । सो यह नहीं कहा जायगा कि .सर्व... पर्याय भिन्न 
भिन्न है,- क्योंकि पदार्थोंको तो देख रहे हैं,. हाँ, पर्यावकी हृष्टिकी, सुख्यतासे: देख .रहे 
हैं तो यह कहां जायगा:कि . पर्याय भिन्‍न-भिन्‍न हो गया: है | जैसे... कि अग्नि. कोयलेमें 
लगी है, अग्ति काठमें (लगी है,:अरिनि: पन्नोंमें --लगी “है; अग्नि::तिनकेमें - लगी है. -तो 
सवंत्र अग्निका स्वरूप गर्मी है; :कंडेमें-हो तो भ्रग्निका स्वरूप गर्मी. हैं...कोयला-काठ 
“आडि में हो तोशअग्तिका स्वरूप गर्मी है -और :भी सोचो. अग्नि, - कोयलेमें : “लगी है; तो, 
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उस कोयला ईधनका जो पिंड है उससे अग्नि तल्मय है कि नहीं ? जब जिस ईंघनमें 
अस्ति-है तव उस ईंघनमें अग्नि तत्मय है सो यही अग्नि भिन्न-भिन्न कही जायगी। 
तभी यह कम तेज भ्रग्नि है, यह ज्यादा तेज अग्नि है, उनमें यह भेद पड़ जाता है । 
इसी तंरह समभलो जीव तो एक ही द्रव्य है। जिस समय पर्यायकों वह 
अंग्रीकार करता हैं उस समय वह पर्यायरों तन्‍्मय होगा । वह पर्याय कहीं भिन्‍न 
द्ब्यसे, भिन्न क्षेत्रसे नहों आयी ॥ उस समय वह द्रव्य ही उस पर्यायरूपमें उपस्थित 
हुआ है। दृव्य प्रति समय किसी न किसी पर्याय रूपमें ही उपस्थित होता रहता है। 
ऐसा हो द्रव्यका' वह स्वतःप्विद्ध गुण है । 
' , हष्ठिके श्रनुकूल तत्त्वविज्ञान--द्रव्य पर्यायसे तत्मय है उस वदार्थकों जब, 
पर्याग्, दप्टिसे देखें तो वह्‌ द्रव्य भिन्न-भिन्न मालूम होगा और ब्रव्य दृष्टिसे देखें 
तो -एकःज्ञात होगा। इस तरह पदार्थेके निरखनेकी दो प्रकारकी दृष्टियाँ हैं। -(१) 
द्रव्याथिकतयदृष्टि और (२) पर्यायाथिकनयदृष्टि । इन दोनों दृष्टियोंसे देखो तो 
सत्त का सवावलोकन होता है । उस सत को ऐसी दृषप्टिसे- देखें, , कि, जिसकी दृष्टिमें 
द्रव्य ' हीं "प्रयोजन है, सामान्य ही जिसका लक्ष्य है तो उस दृष्टिमें वही सत्‌ एक 
दीखा, नित्य दीखा श्लौर उस ही सत्‌ को जब परययदृष्ठिसि याने पर्याय ही 
जिसका 'प्रयोजन है इस दुप्टिसे देखते हैं तो उसमें विशेष विशेष दीखा, श्रनित्य 
दीखां, भिन्‍न-भिन्‍्न दीखा । वही सत्‌ द्रव्यदप्टि द्वारा देखे जानेसे एक नित्य और 
चही पर्यायह॒प्टि द्वारा 'देखे जानेसे अनेक और श्रनित्य दीखा । जब जिस दृष्टिसे 
देखें तब 'सत्‌ में वही दीखता है। इसका कारण यह है कि पदार्थ जितने हैं, 
से हैं श्रौर परिंणमते रहते हैं ॥ यह बात तो पदार्थों स्वतः सिद्ध है । यह खांसियत 
किसी दूसरेकी कृपांसे नहीं आई है “यह पदार्थ है तो इसमें ये दो बातें है ही । वे हैं 
और परिणमते रहते हैं। वहाँ न तो “है पना” छूटता हैं और न परिणाति छूटती है । 
प्रत्येक समय' हैं और प्रत्येक समय परिणंमते है । जब हम शुद्धदृष्टिततें देखते हैं तो वह 
एक'मालूम होतां है भर जव परिणभनकी दृष्टिसे देखते है तो भिन्‍न और अ्रश्न्‌ व मालूम 
होते हैं) ये वस्तुओंके जाननेके मुख्य तरीके हैं। यह पद्धति ' स्थादबादकी देन है। 
स्थादवादक्े बिना वस्तुका यथार्थ ज्ञान नहीं किया जा सकता हैं । ये विपय तो दोनो 
दृष्टियोंके श्रलग-अलग प्रताप हैं। जब ब्रव्यदृष्टिसि देखें तो सामान्यतत्त्व देखनेमें 
आया और जब पर्यायदप्टिसे देखें तो विशेष तत्त्व देखनेमें 'शाया ; पर जिस समग्र 
दोनों ही दृष्टियों'को एक ही साथ “खोलें, द्रव्याथिकनयदूप्टि और (बाय थिकेनब्ी २ 
दोनों दृप्टियोंको एक साथ पसारें और सत्‌ को देखें तो एक ही साथ सासान्य 
-विशेषु दोनों तत्तथ दीख जाते हैं ।. ०: 
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हू सम्बन्ध भी सत्य है। दष्टियोंकी भी वात देखें तो वया यह कहा जा सकता 
कि द्रव्याथिकनय दृष्टि सत्य हैं और पर्यायाधिकतय दृष्टि असत्य है? नहीं, दोनों 
सत्य हैं क्योंकि पदार्थ हैं और परिणमते रहते हैं । इनमें से किसका लोग किया 
जाय। हां, यदि यह व्यास्या करें कि जो सत्में हो उसे सत्य कहते हैं श्रौर जो उस 
समर्भे न हो उसे असत्य कहते हैं, तो इस दा ट्में “है” क्रीर परिणुमन दोनों सत्य होंगे 
जब इस प्रकार देखें कि जो जो सत्‌में सहज हो वह सत्य हैं श्लौर जो सहज नहीं हैं 
बह असत्य है तो द्रव्य दृष्टिका विषय तो सत्य होगा झ* पर्यायाथिकनयका विपय 
असत्य होगा । मंगर यह व्यवस्था द्रव्याधिकनय दृष्टिमें हैं । अगर पर्यायाथिकतय 
दृष्टिरे देखते हैं तो पर्यायकी वार्ते सत्य हैँ । इस कारण सच्ची जानकारी करना 
हैं तो दोनों दप्टियोंसे पदार्थोकों निरखो और सच्चा ज्ञान करते जावो, क्योंकि सभी 
प्टयोंसे देखनेपर वस्तुतंका सर्व स्वरूप देखा जाता है। 


जे 3 


का 


सर्द दुष्टियोंसे चस्तठुकी अ्रदगश्यत्ता--भैया, ज्ञानमें तो सभी बातें ज्ञात करना 
चाहिए और जब उपादेयकी वात चले कि तुमको कौन सा जान, कौन सी सृष्टि 
हितकर है, शान्तिप्रद है तब उसमें पदवीके, योग्यत्ताके अनुकूल यह उपदेश है कि जो 
बीतरागी है वह तो ज्ञाता दृप्टा ही रहता है, उनको तो इन नयोंमें से श्रालम्बनकी 
छटनी नहीं करना हैं, क्योंकि वे तो बीतराग है, क्ृतक्षत्य है, वे तो सहज परिणमते 
रहते हैँ । किन्तु जो वीतरामकी दशा न तो प्राप्त है श्रौर जिसका कि नाना प्रकार 
के संगोंमे रहना होता है जिनका मन चंचल होता हैं ऐसी बोग्यतावालोंकों यह 
उपदेश है कि ममताकी साधनभूत॑ जो अध्रू व विपयकी हृष्ठि है उसको तो गौणा करदें 
और जो एक नित्य ध्रुव विषय है उस विपयमें हप्टि दें तो मिथ्या कल्पनाएं हें, 
विकल्प हटें, शुद्र भ्रानन् प्रकट हो, कर्मोका क्षय हो, मोक्षमार्ग बढ़े । परन्तु सम्बग्जान 
करनेके लिए तो सभी समी हृष्टियोंका उपयोग करना चाहिए ) तभी हम वस्तुको पूरा 
जात सकते हैं। जैसे यह चौको है, “इसके बारेमें ज्ञान केरता है तो उचाई, चौड़ाई, 
लम्बाई और मजबूती सभी चातोंका भान करते हैं और सभी वातोंका जान होनेपर 
प्रयोजनमें उसकी मजबूतीपर कड़ा ध्यान रखते हैं, क्योंकि गैर मजबूती हो तो उसपर 
बैठनेसे हाथ पर टूट जायगा। ज्ञान सबका है, पर बैठनेके प्रयोजनमें लक्ष्य उसकी 
मजबूतीपर है । इसी तरह ज्ञानी जीवका पदार्थकि बारेमें ज्ञान तो सबका होता है 
सही, किन्तु प्रयोजनसे हृष्टिकी मुण्यता (होती है। सो हृष्ट्योंसे द्वव्यका, पर्यायका 
यथार्थ ज्ञान फरके अथवा पर्यायको पर्याय समझ कर द्र॒व्यको द्रव्य समक कर फिर 
पर्यायकी दृष्टिकों योण करके द्रव्यहृष्टिकी मुख्यता करके अपने ध्रूव सामान्यके 
उपयोगका साधन फरना, ऐसा हितके लिए ज्ञानी महपियोंका उपदेदा है । 


१४ प्रवसनरशार-प्रवचन पप्ठ भाग 

एकदेश शोर सर्ववेशद्‌प्टिका विषय--वः्तुका पूर्ण श्रवगम द्रव्याविकतय और 
पर्यावाथिफलय दोनों हृष्टियोस होता दृष्टिय केबल एकदेश ही अवगग होगा 
प्रमास॒ह॒प्ठि से संवदेण अनगम होता है। भैया, द्रव्याधिफकाय और पर्यायाथिकनयका 
और पड विस्तार है। कित्ती बातों सर्वप्रथम जिस किसी अभेदरूपमे रखते है ।यदि में 
उसको उससे शोर अधिक श्रभ्ेदद्ती ओर ले जाऊं तो पहती बात पर्यायाथिकबय हो जा 
सकती हैं झौर अ्रधिक अभेदकी छात द्रव्याधिकरय हो जाती है | जैसे कि मंग्रहतय और 
च्यवहारनय सुकाविज्ेतत बदल जाते हें, जैसे स्वन्ध या अ्रणु भी रांग्रहतयका विपय 
है किन्तु उनके मुकाबलेगे कहा छांव कि पुदू्गल, तो पुदुगल सम्रहनयका बिपय होगा 
श्रौर अगा, स्कन्‍्व व्यवह्ारनयक्ा दिपय होगा । फिर जीव, घम, श्रथर्म, पदूगल, आकादा 
काल रपतसे द्रव्यके भेदोंगें पुदमनपी रक््या तो श्स दष्टिस व्यवहारसयक्ा विपय पुद्गल 
होगा और द्रव्य मनंग्रहनयका दिए होगा। जैसे संग्रहनय और व्यवहारनय कोर्ड वियमित 
भाष नहीं इससे है। सुफावले से संग&मय और व्ययहारनसय देदलता रहता. है । हाँ संग्रहमें 
जो परसंश्ह है या परमसंगह हे बह नहों बदलता है । इसी तरह द्रव्याधिकनय और 
पर्यायाकिर तय, इन दोनों संयायाः राध्य बइल्सा रहता है, एर आत्मस्नभावक्षा विषय 
मे द्वव्याधिननस नहीं ददगता । जहाँ भेद है वर्ग पर्यावाधिकनत् है और 


दिस दाता 


एरनंथातगा 
जहाँ अभेद है वहाँ द्रव्याधिद्नम रे "हे हा 
झ्सेद प्र नेदके परिदर्तनका उदाहरण -लैसे घवल ग्रंथमे जिस चीजका 
वर्णन फरना हम्ना तो यदि सामोस्य रुपका बन कर दिया तो वहते हैं द्ृव्याथिकनयका 
वर्शान और विशेषरपने वर्णान करें दिया तो वहते हैं कि पर्यायाविकनयका आश्रय 
करके वर्णन किया। डँसे जहाँ यह कहा कि ज्ञानावरण ५ प्रकार के हैं प्रौर फिर 
अगले सूत्रमें नेदोंके नाम बताये तो प्रइन हुआ कि इनको, तो पहिलेसे बताया था 
तो कहा कि यह तो पर्यायाविक्नयकी रुचियोंका विषय कहा हैं भौर वह द्रव्यायाथिक- 
सयफी रुचियोंका विषय कहा था। यह प्रकार बताना द्रव्याविकतयका विपय है 
क्या ? यह पर्यायाथिक्रददणा विपय हैं। फिर भी संक्षेप व विस्तौरका मुकावला 
करके द्रव्याधिक व पर्यायाथिकनयका उपयोग होता है । ४ भेदोंका नाम लेकर वतानां, 
पर्यायधिकनय वर्णन है। संक्षपमे कह दें कि ज्ञानावरण ५ «प्रकार हैं तो वह 
म्रॉयिकनयका वर्णात हं.। डैया, जिस वर्रनकों संक्षेपमें कहा जा रहा है वह हैं 
द्रब्याधिकतयकी पद्धतिका वर्णन, श्रीर विस्तार हो गया सो हुई पर्यायाथिक पद्धति-। 


परमयुद्ध हृष्याथिकरतयकी परस श्रसेदर्पता--दरव्याथिकरनेंय और पर्यायांथिक- 


दर परि भापा चद्दत रत पठनियोंम छः परन्तु परम शुद्ध द्रव्याथिकनयका भेद नही ट्टृ ॥। 
बहू तो एक परम अभेदको ही थिपय करता है इसकों न लेकर सांमान्यतया! देखा 


पु 


_. 'गाथा-१४ दिनांक, २६-११-६१ है लक है हर कप ः 0 कु आह, 


. द्व्याथिक भी विस्तृत हो जाते है । भैया ! इनके उपयोगकोः बड़ा कौशल चाहिये । जिस 
किसी चीजको थोड़े लेक्चरसे' समभादें तो यह .कंहा जोंयंगा कि द्रव्याथिकनयके . 
: #चियोंको संर्मभाया । द्वेब्याथिकसय और * पर्यायाथिकतयमें ::-द्रव्याथिकनग्का : 
' संक्षेप --व पर्यायोथिकनयकी  विस्तारसे ' समभानेमें कुशल कहा है. यह: चीजः यहाँपर 
: “कहीं जा रही है। द्रंब्याथिकतय और/पर्योयाथिकनयमें “भेद और अभेदेसे: भी/ सम्बन्ध , 
है । अब दूसरी बात अंध्यात्मके मुलनयकी ले चलें । इसमें दो नय- हैं: (१) निश्चय. और 
(२) व्यवंहांर । निरंचयमें भी द्रव्याथिकतय श्रौर पर्यायाथिकवय “दोनों “होंते-हैं। इन 
'नयोंका चक्र बंहुत बड़ों दुंगंस चक्र है । जैसे पहिले संग्राममें सुदर्शन चक्र :सरीखे :बड़े- 
. “बढ़े चक्रोंके हारा विजय होंती थी इसी तरह तत्त्वज्ञानके संग्राममें" नयचक्रोंसे-ही 
विजय होती हैं । हक वजह गत 5 फविदार कर जज लक कक 
... ४7 नयचंक्रकी दुर्गगनता--यहाँ भैया ! तयोंकी “बात चल रही कि. थे ज्ञानंके सांधने 
(हथियार) कितने दुर्गंम हैं-+यह पहिले निरईदये द्रव्योथिक और निर्शेचर्य पंयोयोंर्थिक,, 
: व्यवहार द्रव्याथिंक भौर व्येवहोंर पर्यायाथिक ये चार हंष्टियां: लो । उनमें से द्रव्यांथिकके 
' तीन भेंद हैं नेगम, संग्रह, व्यवहार औरें निरवय पंर्यीयाध्थिंक नंयके चांर भेद हैं अजुसू तनय, . 
दंव्दनय, समसिरुंढनय और एंबंस्नेयं ।.नेगंम, सं? है, व्यरहार यें तीन “दयपंद्धतिप्रयोगसे 
'व्यवहार द्रव्याथिक भी कट्ठे जाते हैं। इनमें उस व्यवहा रनयका : काम 'नहीं है जिसका 
लक्ष्य. दो -याः अनेक पदार्थोपर पर व प्र पदार्थके निमित्तसे. -होनेवाले ,परभावोंपर है । 
. व्यवहार-पर्वायाथिकनय भी उसे-कहते: हैं जो. दो या अनेक पदार्थोकी ; बत्तावे या. उनका 
'परस्परमें सम्बन्ध बताये 3. इन सात -नथोंमें दो या अनेक पदार्योके समान्थ बतानेकी वात्त 
'नहीं है। सो भैया, निममित्तनमित्तिक सम्बन्ध बताना यह - व्यवहा रनयसे-हो सकता: है.- 
.' -नेतो यह निश्चय द्रव्यथिकनयमें है और- न निश्चय :पर्यायाथिक्र नग्ममें 'है, और न 
“व्यवेहांर इंब्याथिकमें है। मे हक ४5 0 गाज ; 
ह मिचय और व्यवहार का अ्रेथं--निर्चेयेका अर्थ है एक: पंदार्थकों.- विषय 
करना यहें निश्चयंकी संले पंरिभाषां है | यदि एंक पर्दार्थकोी पर्याधोंथिकरंयकी गौराता 
करके  भ्रनादि अनन्त अहेंतुक स्वनावंकी .मुख्यतासें जानें तो “उस निरंचंयेके! / नॉंम है 
परम शुद्ध निश्वयनय | और निश्चंयकी सीमामें तो एक-द्रव्यको हीं जॉननों, अनेककी न 
. जानना, 'कि्तु यदि पर्यायकी. मुख्यता करके पंदार्थोकी जानें तो वह या तो शुद्ध निरचेयंनंय 
: हो जांयगा या अ्रशुद्ध निस्चयनय हो जायेगा । शैंद्ध पर्योयिसे तन्मेय-पंदार्थोको जानें तो शंद्ध 
निश्चयनेय होगा और अंशुद्ध पर्याय्सेंतन्मयको ' जानें तो अशुद्ध - निश्वयनय + होगा.। 


'निमित्तमूतः पदार्थके: निमित्त से होने: वाले विकार: ः प्रिणमनों को-देखें ।.<- १ 


ला 


पु ् + ४ ॥। ड 5, ० पं ह कि 
जे अ | 33 :  प्रवचनसार-प्रेवचन पष्ठ भाग 


८ अिकेतू कर्म साव. व, “निमि उन सित्तिकसावका समनन्‍्वब---जैया, विकारञझू्प तो 
विकारी पेदार्थ स्वग्न॑ परिणमता -है किन्तु पर पदार्थको निमित्तमात्र करके परिणमता है.। 
व्यवहारतवका मामला. असत्य हो, :सो नहीं, सत्य-है, परन्तु व्यवहारनयका जो बिपय है 
वह न-केवल उपादानका आरश्चयरूप है; और. न केवल निमित्त.भूत वस्तुका आश्रयरूप-है। 
'किसी एक द्रव्यमें:वह नहीं है .इसलिए एक सत्‌ में-न होनेके-कारण असत्य कहा-जाता 
है, मगर भूंठ नहीं कहा जाता है। श्रेत्तत्य॑ और: - कूठमें:अन्तर है ।-असत्यका-अर्थ है 
सति/भव; संत्यं, न॑ सत्य इति असंत्यं । जो सत्में:हो उसे :सत्यःकहते- हैं और -जो; सत्‌ ' 
मेंन हों उसे 'असत्य-- कहते. हैं.। तंथां- संत पदार्थमें-जो :अनादि अनन्त हो उसे-तो 
कहते हैं प्रव सत्य +भौर जो सत्‌ पदार्थों होतोः सहीं/ पर भागे पीछे न-हो उसे 
कहते हैं अ्रन्न वसत्य । परन्तु सम्बन्धकी बात तो किसी एकमें नहीं होती; इसलिए सम्बन्ध 
कैसा. भी:हो वह सत्य-नहीं-है;-क्योंकि न. तो...वह . सतमें अ्रूब “है और. न सतत में 
परिणमनरूप है। इस. कारणसे - निमित्तन॑मित्तिक : भाव, “संयोग- आदि सम्बन्ध स्व * 
असत्य हैं, पर भूठ नहीं हैं 4 .ऐसा: नहीं है.कि कर्मोद्यके . .होनेपर भीः'राग-हो और 
करमोंदयके न होनेपर भी राय हो;। इस कारणशा उस कर्मोदयका निमित्त पाकर श्रात्मामें 
रागाविक होते हैं ये बातें 3च हैं भूठ नहीं हैं, मगर. ये; सम्बन्धकी बातें हैं वे. किसी एक 
'पदार्थमें नहीं हैं,” इसलिए ये असत्य हैं॥ 77... न जन नल ना 

“सम्बन्ध का अभाव--सम्बन्धक्ती वात दो में सोंची जांनेके कारणः एक संत:में 
संम्बन्धेका नहीं है। सत्य दो प्रकारके हैं ध्रुव संत्य और अ्रध्रवे सत्य ॥: प्र व स्वभाव 
है भौर अध्र्‌ व उसकी परिणति है। श्रनोदि अनन्त सदा अन्तः: प्रद्मशमान जो बना 
रहता है वह घ्रूव सेत्य है और जो सत्‌ में तो' प्रकट हुआ “किन्तु उत्तरकालमें बिलीन 
हो गया वंह : अन्नु व सेत्यं है। अब इन चारः: बातोंमें से अर्थात्‌ .तिश्चय - द्रव्धथिकतग्, 
व्यवहार द्रव्यथिकनय, व्यवहार द्रव्याथिकनय श्रौर व्यवहार ; पर्यायाथिकनय, “इनमें से 
अब अन्तिम :दो की वात देखें, व्ववहार द्वव्याथिक्रनय-और व्यवहार - पर्यावाथिकनयकी 
बात देखें :। जैसे कहें, कि संसारी.- जीव;:तो ये भी: दो-प्रकारके :होते-,हैं; एकत्रस--शौर 
दूसरा स्थावर-। यह कहें कि-संसारी: जीव, इतना- ;-अंश तो:.हुआा-संग्रहतय, -यह हुआ 
व्यवहार द्रव्याथिक नय॥ संसारी.-जीव कोई:निरचृय : द्रव्यांथिकृनयकी.वात है क्या? 
यह तो -व्यवहार॒की ही वात- :है.। तरस और स्पावर इन्हीं दो, :भेदोंका निर्गम. स्थान 
>संसारी जीव जीव संग्रहनय है;और ..विकृतः जीवका :वर्णन, है-इस,कारण - व्यवहार है । 
अतः यह व्यवहार, द्रव्याथिकनय है । पर्यायाथिकनय तो ऋजसूत्रनंबसे शुरू होता- है । 


. द्रव्याथिकेनयके तीन रूप हैं (१) नैगम (२) संग्रह (३) व्यवहार । इस भदम 
पर्यायकी ओर न औुंकें, - भेद करेनेंवालें एक पिडकी. ओर भुके,  पदार्थोकी श्रोर 


रत यह; के इसके > हि ् पि ये ही पी जियल संलिं' ५ 

-> शच्च हैं मूड 6 न 8 ब् 
5-नहीं है,/किन्तु एक संत में रहमे वाली बातें: 
; 5६ फ्रकष्मशली, ऑफ ह न इन अप 


अंग्विका मिमित्त, पाकर:द्ाल:खिचड्ठी,पक,ज़ाती .है.ये.बातें तो 6... 
फूठ5-कहा ही,ज़ैसे जाय, क्योंकि सव: लोग देखते;ही .हैं.। हां: :्मह संम्ब॒स्थ 
हीं है, किसी सतमें नहीं... है ।....इस:+ भ्राशयमें परस्पर -सम्बन्ध॒वाली 


हे आऋडपम्ाा। 5, 


'“प्रेंशुद्ध परिशिमने वाले पंदा्ेका परस्पर में /मिंसित्त! नैमितिक: धसम्बन्घ+- 
परिणमर्नमें' सी परदार्थोकों परस्पर कत्तकिमेसम्बन्ध.'नहीं ।हैं 3 क्योंकि: 
पदार्थ श्रपनेमें:हैं; वौर/।परिणमते-हैं, इतना :हीः सब:न्‍पदार्थोका कार्म:ःहै।' 





कर्मका; सान्तिध्य पाकर विकाररूप परिणम जाय, और कभी कर्मोदयके बिना भी 
विकार रूप.हो जाय, किन्तु ऐसा तो नहीं हैं । 

भैया, अशुद्ध परिणमनोंमें परस्पर निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध न हो तो यह 
नहीं कहा जा सकता कि यह सब कुछ जो परिणमन है, वह विभाव परिणामन है। 

, यह विभाव परिणमन तभी कहलाता है जब कि दूसरोंका निमित्त पाकर परिणमन 

होता है। अन्य दृष्टियोंसे उसमें कुछ (हस्तक्षेप नहीं है, पर निमित्तके सान्निध्य बिना 
उपादानमें विक्ृत परिणमन नहीं हो सकता । क्या कोई दूसरा द्रव्य किसीः दूसरेको 
कुछ कर देता, इस कारण विभाव कहते है ? नहीं, उपादानमें ही ऐसी कलाएं भरी 
है कि वह कैसे सान्तिध्यको पाकर किस प्रकार परिणम जाय । इसी कारण कभी 
यह स्खलन नहीं होता कि कोई निमित्तके सान्निध्यमें विभावरूप परिणमें और कोई 
पर उपाधि न होते भी विभावरूप परिणमें । यहाँ कभी कोई श्रन्तर नहीं होता, इस- 
लिए कि परिरामवाला पदार्थ चुकता नहीं है। जैसे क्रोध परिणुतिका उदय निमित्त 
मात्र पाकर जीव क्रोधरूप परिणम जाता है । यह सर्व व्यवस्था बनी रहती है। क्योंकि 
निमित्तभूत पदार्थोकी शक्तियां तो निमित्तभूत पदार्थोके ही क्षेत्र्में रहेंगी । निमित्तभूत 
पदार्थका गुर, उसका पर्याय, उसकी प्रकृति सब कुछ निमित्त भूत पदार्थोर्मे ही रहेगा । 
निमित्तका भी तत्त्व उपादानमें नहीं जायगा । 

परिशमनकला-- भैया, उपादानकी ही सब कलाएँ है कि वे किस उपाधिके 
सान्निध्यमें किस रूप परिणाम जायें। वे सव इस उपादानकी ही लीलाएं है। इसमें 
स्वतन्त्रता नष्ठ नहीं होती | कर्मोदयका निमित्त भी पाया और शात्मा विकार रूप भी 
परिणाम गया तो भी आत्माके विकाररूप परिणमनमें परतन्त्रता भहीं श्रायी । स्वतन्त्रता 
ही है। परतन्त्रता तो तब आती जब कर्म अपनी परिणतिसे आ्रात्माको जबरदस्ती 
परिणमाता । कर्म अपनी परिणति आत्मामें नहीं रखता, इस कारण शात्मा स्वतत्त्र 
है, पर ऐसा जो विकार होता है वह परका सान्निध्य पाकर होता है। जीव इस 
विकारसे हटे, विश्वास तो ऐसा हो कि भेरा ता स्वरूप मुभमें ही है, सबसे न्यारा है। 
जीवका काम परिणमनका है। परिणमन चल रहा है | उसकी शुद्ध श्रशुद्ध उपादानकी 
बात है अ्रशुद्ध उपादान है तो वह परके निमित्तको पाकर स्वयं ही अरशुद्ध रूप परिणमता 
चला जाता है । जैसे किसीने गाली दिया तो गाली सुनकर गुस्सा आगया। तो गाली 
से पराधीन नहीं हुआ, गालियोसे उसे गुस्सा नहीं आया, वह गालियोंका निमित्त 
पाकर स्वयमेव गुस्सा कर गया और बिकाररूप परिणम गया । अ्रव इन्हीं सब 
अ्पेक्षाबोंके आधारभूत स्याह्गाद व सप्तर्भंगीका वर्णन करते है--- 

'अत्थित्ति य श॒त्यित्ति य हवदि अवत्तव्वमिदि पुणो दवब्वं । 
पज्ञाएण दु केणवि तदुभयमादिद्ठमण्णं वा ॥ ११५ ॥। 
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जाती हैं। किसी भी एक चीजको सामने रक़्खेंगे तो उसके फूठते-फूटते सात अपेक्षायें 
हो जाती हैं । इन सर्व अ्रपेक्षाओंका वर्णन करना यही स्व देशका वर्णन हो गया । झूटा 
कुछ नहीं । इसी को कहते हैं सप्तभंगी, इसका ही नाम है स्यादवाद । 


सप्त्ंगों की भ्पेक्षायं -“-श्रव इसको श्रपेक्षायें क्या है ? उन्हें विचार जैसे जीव 
नित्य है, किस हृष्टिसे ? द्वव्याथिक हृप्टिसि । घूकि द्रव्याथिकनय हप्टिसे देखनेपर द्रव्य 
सामान्य तत्त्व दिखा जो नप्ड नहीं होता, वह 'श्रनादि अनन्त बना ही रहता है । इस 
कारण जीव नित्य है। यह तो बात सही है कि'जीव नित्य है ।'भौर जीव अनित्य है 
यह किस हृ्टिसे सही है ? योंकि पर्याय इसके प्रति समय नये-नये होते हैं ॥ उस पर्यायको 
देखकर जब जीव पदार्थंकरा विचार किया तो यह अ्रनित्य समभमें आया । जो था सो नहीं 
रहता है, श्रन्य होता रहता है, बदलता रहता है; तव जीव अनित्य हुआ । द्रव्याधिक- 
नयकी दृष्टिसे नित्य और पर्यायाथिकनयकी हृप्ठिसि अ्रनित्य हुआ | इन दोनो धर्मोको 
एक एक वारनमें द्रव्याथिकनय और पर्यायारथिकनयकी हृ्टिसे देखा तब नित्य प्रतीत हुआ्ना 
फिर श्रनित्य प्रतीत हुआ । और दोनों हृष्टियोंसे एक साथ देखे तो, श्रथवा कहा जायगा 
कि भाई तुम तो नित्य भी कहते भ्ौर अनित्य भी कहते, सच तो वतलाओो कि यह जीव 
कीसा है ? एक दब्दमें वतावों तो क्या कहा (जायगा ? नित्यमें तो एकदेशका वर्णन 
हुआ और अनित्यमें भी एकदेशका वर्णत हुआ । नयकी श्रपेक्षा लेकर वस्तुका स्वदेश 
वर्णन करना चाहें तो नहीं किया जा सकता है। 


जब वर्णनमें एक हो वात झा सरती है तब कहा जायगा कि वस्तु अवक्‍्तव्य 
है । जब एक साथ कहें तव कहनेकी असमर्थता होनेसे श्रवक्‍तव्य है । श्रव क्रम-क्रमकी 
दृष्टि निकठ-निकट लाकर देखें तो श्रववतव्य होते हुए भी नित्य हैं ऐसा बताया जा 
सकता है । अ्ववतव्य होते हुए भी अचित्य है, सो दो बातें हुई । झनित्य होते भी नित्य है 
और नित्य होते हुए भी अ्नित्य है ऐसी दृष्टियाँ सामने रवखी जा सकतीं है यह हुआ 
'नित्यानित्य भ्रव्॒क्तव्य | भैया, देखा--स्यादुवादमें किसी भी धर्मका प्रतिवन्ध नहीं है । 

एक बातके रखनेपर सात भंगोंका प्रकद-होना--अभ्रव दूसरा प्रकरण लो, 
जीव है यह वात किसी के सामने रवखें तो दूसरी वात क्या श्रा जायगी कि जीव नहीं 
हैं। क्‍या ये दोनों बातें सही नहीं हैं ? ये दोनों ही बातें सही हैं । यह जीव है और नहीं 
है ये दोनों ही बातें सही हैं। जीव, जीवके स्वरूपमें तो है श्रौर जीव जीवातिरिक्त 
अन्य सव पदार्थेके स्वरूपमें नहीं है। अर्थात्‌ यह अपने चतुष्टयसे हैं, परके चतुप्टयसे 
नहीं है, इन दोनों चातोंको एक साथ कहा जाय तो वह अवव्तव्य हैं । फिर अवक्तेव्य 
होते हुए भी नहीं है। ,फिर तीनों दृष्टियोंके ऋममें-है, नहीं, व वक्तव्य है।यह 
सप्तभंग आ गया । इसी को कहते है स्थाद्वाद । ' 
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तो ७ रह गए । तीन चीजें होती हैं तो उनका सप्तभंग होता है जिसे सप्तभंगी कहते 
है । उसका श्राघार क्या है ? यह बतानेके लिए तीन चीजें सबसे पहिले वतायी जायेगी, 
जो कि स्वतन्त्र है। स्वतन्त्र पदार्थ होनेपर ही उसका भग वन सकता है। इसलिए 
सबसे पहले स्वतन्त्र तीन पदार्थोकी वात कही है श्रौर खुगीकी बात है कि इस 
प्रवचनसार ग्रन्थमें भी यही क्रम दिया है । स्यात्‌अस्तिएव, स्यात्‌नास्तिएव, स्यात्श्रास्ति 
अवक्‍्तव्यएव, स्थात्‌ नास्ति अबवत॒ब्यए॒व, स्यात्नास्ति अववतव्यएव, स्पातअम्तिनारित 
अववततव्य एवं | किन्‍ही ग्रन्थोंमें इस तरह भी दिया हैं कि स्यादस्ति, स्थास्तास्ति, 
स्थादस्तिनास्ति, किन्तु यह क्रम नियमसे नहीं श्राता | क्रमका नियम यह हो कि तीन 
स्वतन्त्र धर्मोको पहिले रखें फिर मिलीहुई चीजोकी अपेक्षा रसे | लेकिन सुगमत 

समभनेमें यह क्रम सहायक है, इससे यह भी ठीक है । ५ 


स्याद्वादमं शब्दों की योजनाके श्रमेक मासिक रहस्य--अवब इन धर्मोमे ध्यान 
देने की बात है कि यहाँ शब्द वोला जा रहा है रयाद्श्नस्ति एवं। यह्‌ कथन जरा 
कटिन मालूम होता होगा, परन्तु भैया, कुछ दिनो अ्रभ्यास और उपयोग होनेसे सरल 
होता जायगा । यहाँ यही प्रसंग चल रहा है कि यह कह रहे हैं स्यादु-श्रस्ति-एव । स्थात्‌ 
का श्र्थ है इस अपेक्षासे एक अपेक्षासे, अरितका अर्थ है. है! व एवं का श्रर्थ है “ही” । 
दूसरे धर्मका नाम है स्यात नास्ति एव, एक श्रपेक्षासे नही है ही इत्यादि सर्वत्र धर्म 
नामसे पहिले स्थात्‌ और बादमें एवं देनेका, श्रर्थात्‌ ये तीन शब्द देने का क्या प्रयोजन 
है ? इसका मर्म जानना चाहिये, यह वहुत ही श्रधिक मननकी चीज है । 


स्पाद्यादमें संशयवादताका श्रमाव--कितने लोग ऐसा कहते है कि स्थादवाद तो 
संशयवाद है, कभी कह लिया कि नित्य है, कभी कहालिया कि अनित्य है। नित्य हे या 
अनित्य ऐसा संशय सा रहता है । यही संशयवाद है। भैया, यहाँ संशय विल्कुल मिटा 
देना चाहिए इस एवं शब्दको देखकर । इसमे यह संशय न रखो कि है कि नही 
है | इसमें पूरे जोरके साथ कहा गया कि एक अपेक्षासे है ही, द्रव्याधिकनयसे 
जीव नित्य ही है, भर पर्यायाथिकनयसे जीव श्रनित्य ही है। ही जहाँ लगा होता है 
वहाँ निश्चय कहा जाता है कि अ्रनिश्वय ? जैसे कोई एक आदमी मान लो 
रघुवर दयाल । हाँ तुम्हारा पुत्र कौन है ? हुकुमचन्द | अच्छा रघुबर दयाल हुकुम- 
चन्दके पिता ही हैं। और रघुवर दयालके पिता का नाम फुन्दी लाल । अच्छा ये 
फुन्दी लालके पुत्र ही है । इसमे संशय तो रहा नही कि ये,पिता है कि नही है। अपेक्षा 
लगाते ही, ही लगा दिया जिससे संशय मिट जाता है । इसलिए स्थादवादमे संशयका 
स्थान नही है, प्रत्युत निश्च॒यका इसमें पूरा स्थान है । जीव द्रव्याथिकनयहष्टिसे नित्य _ 
ही हैं और पर्यायाथिकनयहष्टिसे अनित्य ही है। इसमे संशयका कोई स्थान नहीं हे । 


(घ४ लिके ४ 


के लिए अनर्थकारी हो सकता है । श्रत: “भी” को पंद्धतिं उत्तम नहीं 


>बचना - मुद्किल हो जायगा । सो भैया , पत्येक' पदार्थे-भ्पने स्वृरूपमें 
परमें... नहीं हैं । जीव -द्वव्यकों .ही घटित. कर", लो । जीव :अपने? स्वरूपसे' 
धर्म ः सके “सत 
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दूसरी बाते है । दोनों को एक साथ कहा जाय तो अवक्तव्य हैं। ये तीन स्वतंत्र भंग है ! 
अ्रव इकहरे यूनिट से चलिए। श्रस्ति देखो तो अ्रस्ति है भौर नास्ति देखों तो नास्ति है 
- और एक साथ दोनोंकों देखो तो श्रवक्तव्य है । भया ! एक साथ दोनोंकों देखना भी एक 
दृष्टि है । ऋमसे अस्ति नास्ति देखो तो श्रस्ति नास्ति है। इसमें दो हृष्टियोंका क्रमश: 
उपयोग है इस कारणसे इसमें अ्रस्ति नास्ति संयोगी भंग हैं, स्वतन्त्र भंग नहीं है । 
अचक्‍्तव्यमें भी दोनों दृष्टियां हैँ किन्तु युगपत्‌ है। एक साथ कहना चाहें तो वह एक 
क्या है ? उसका नाम है भ्रववतव्य । ये तीन स्वतंत्र भंग हैं । अस्ति नास्तिमें दोनों 
क्रमसे मिले होते हैं, पदार्थ निज स्वरूपसे तो हैं और परके स्वरूपसे नहीं है। और 
एक साथमें भ्रवक्तव्य हैं, और दोनोंको एक साथ तथा निज रूप इन दोनों दृष्टियोंसे 
देखें तो अस्ति श्रवक्तव्य है। तथा दोनोंको एक साथ तथा पर रूप इन दोनों हृष्टियोंमें 
क्रमसे देखें तो नास्ति श्रवक्तव्य है । स्वरूप और पर रूप इनको क्रमसे व युगपत्‌ देखें 
तो अस्तिनास्ति अ्रवक्तव्य है। आस्तिनास्ति को क्मसे तथा युगपत्‌ देखनेपर वह 
अस्ति नात्ति श्रवक्तव्य है । 


दृष्टिके सुगम चार प्रकार--(१)नित्य है (२)अनित्य है (३) श्रवकतव्य है और 
(४) नित्यानित्य है, ये चारों भंग जल्दी समभमें श्राते है। जीव सदा रहता है इस- 
कारण नित्य है, मगर जीवकी परिणति प्रत्येक समय नई-तई होती है। परिणतियोंके 
समयमें द्रव्य परिणतियोंसे अभिन्न रहता है। जब जो पर्याय होते है तव उनके 
समयमें द्रव्य उनसे अ्भिन्‍न रहता है। वहीं द्रव्य पुथक्‌ हो व पर्याय पृथक क्षेत्रमे हो 
ऐसा नहीं हैं । वही द्रव्यका क्षेत्र है, और वही पर्यायका क्षेत्र है। पदार्थ जिस पर्यायमें 
श्राते हैं उस समय उस पर्यायसे तनन्‍्मय होते है । पदार्थ नित्य है श्रौर पर्यायसे तन्‍्मय 
हैं सो पर्यायाथिकनयकी मुख्यतामें जीव को भी श्रनित्य कहा जाता है, वर्योकि यहाँ 
पर्यायरूपसे जीवको देखां जा रहा है । 


सो भैया, पर्यायाथिकनयसे देखो तो यह जोव अनित्य है श्रीर द्रव्याथिकनयसे 

देखो तो यह जीव नित्य है| जैसा स्वतःसिद्ध जीव है वैसे ही यह स्वतः नित्य है इस 

कारण जीव द्रव्याथिकनयसे नित्य ही है। पर्यायाथिकनयसे देखो तो जीव अनित्य ही 

है । द्रव्याथिकनय और पर्यायाथिकतय दोनोंकी एकसाथ की दृष्टिमें यह अवक्तव्य है 

दव्याथिकनय व दोनोंकी एक साथ हृष्टि इन दोनोंको कमसे देखो तो यह जीत 

नित्य अवक्तव्य है | इसी प्रकार पर्यायाथिकनय और द्रव्याथिकलय पर्याथिकनय 
दोनोंको एक साथ ऐसे क़रमसे देखें तो यह अनित्य अवक्तव्य है। 


सप्तभंगका उपसंहार--मूल वात यह है कि किसी भी पदार्थमें भाप कोई तत्त्व 


गर पदार्थ यथाथे स्वतंत्र नजर आते हैं | स्थादवादके द्वारा जीव “बस्तुरमें 
भंग सिद्ध हुए हैं। अंन्य' भी जितने कंथन हैं यदि उनमें स्मोद्वॉदर्की: पुंटे 


| देनेकी इतनी अच्छी कला मालूम थी कि जैसे श्रोता देखे दैंसा वह भाषरा 
बहुत भीड़ हो गयी । दूरसे देखा कि जैन लोग जा रहे हैं सो उस वक्त 
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सारी वातें हिसाकी कही गयीं । तब पं० जी बोले यह वक्ता भी ढीक कहं रहा है। 
वह जैन वोला--पं० जी क्या कह रहे हो ? हिंसाकी वातोमें भी सचाई बते रहे हो। 
तव पं० जी बोले कि मिथ्यात्वकी हृष्टिमें ऐसा ही कहा जाता है कि नहीं? श्रशुद्धवाद 
भी श्रशुद्ध हश्टिके उपयोगमें उस अश्ुद्धोपयोगीकों संच हो जाता है। मिथ्यात्वकी 
इृष्टिमें मोहकी ही बातें हुआ करती है, उल्टी ही बातें सभती हैं । ऐसा देखने वाला 
मिथ्याहप्टि क्या अपनी मान्यताको अशुद्ध मान सकता है? अज्ञानकी हृष्टिमें ज्ञानकी 
बातें गलत हैं । खैर, श्रव देखी उसने अंतमें दो कलाएँ ये बतायीं थीं (१) खुद 
जानना नहीं (२) और दूसरोंकी मानता नहीं । इन दो वात्तोंका जिकर समयसारपें 
मिलता है कि खुद आात्माको जो जानते नहीं और आत्मज्ञोंकी उपासना करते नहीं वे 
आत्मतत्त्वको कंसे समझ सकते हैं। जो धमकी वातें नहीं करते हैं वे धर्मकी बातको 
जानते भी वहीं है। जिसने श्रात्मज्ञ पुरुषोंकी सेवा संगति नहीं की उसको धर्मका 
परिचय कंसे हो । 

दुलेंसभ नरजन्भके सदुपयोगकी प्रेरण--भैया, यह वस्तुका स्वरूप जिसमें 
यथार्थ प्रतिपादित हो ऐसे झ्रागममका हमने शरण पाया है फिर भी यदि हम श्रागमके 
ज्ञानमें अपने उपयोगकों नही उततारते, अपना उपयोग नही देते, केवल गष्पोंमे ही 
अपना समय भ्रुजारते तो नर जन्म पाना व्यर्थ रहा | सोचो तो सही कि नर जीवन 
क्या वार बार मिलता है ? जैसा ज्ञान इस जीवने किया है जैसा ही उपयोग बनाया 


- है, उसीके अनुसार कर्मोका वन्ध है | यह जीव पुण्य कर्मोका उदय झा जानेसे इस 


रा 


लोकमें छलसे बनावटी भी पोजीसन बना लेता है। यह श्रपने ज्ञानको स्वरूपमें उतार 
कर नही चल रहा है | सो भैया, भ्रभी तो मनुष्य है यदि कीड़े मकोडे हो गए तो ? 
सो फिर इस श्रसंज्ञी श्रवस्थामें कुछ पुरुषार्थ ही न चलेगा । कीड़े मकोड़े हो जाना इन 
रागके बन्धनोंका ही परिणाम है। यदि बन गए कीड़े मकोड़े तो कुछ उन्नति करनेका 
भार्ग ही न मिलेगा, यदि असंज्ञी बन गये तो जिन्दगी वेकार हैं। जिन्दगी तो त्तव 
जीवकी सफल है जब वह-कुछ कल्याण कर सके । हम आप मनुष्य है, श्रव अपने 
अपने उपयोगको टीक करनलें, आासत्रोमे जो वता बनाया अ्रध्यात्म भोजन मिल गया है 
उसको खा तो लें । तृष्णावोंसे तो पुरा न पड़ेगा, जो लाखों करोडोंका वैभव है उससे 
तो पूरा न पड़ेगा । सो भैया, आत्मज्ञान करो यही समसे बड़ा विवेक है । ज्ञानमात्र मैं 
। हूँ ऐसे व्यान के समय जो जानन भाव का स्वरूप है उसके जाननमें रहें तो आस्य्राका 
विशद ज्ञान होता है । 
जिसके हितमार्गके लिये सर्व उपवेश है, उक्त निर्द्वारणमें जिसका उदाहरश 
दिया गया है ऐसे इस जीवके जो उपाधिसम्बन्धमें मनुष्यादि पर्यायें हो गई है व सव 
मोहक्रियाके फल हैं इस कारण वे सव जीव स्वभावसे अन्य है ऐसा चोतन करते हं-- 


५ 
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हुए ये, यों थे कर्म श्रनादिसे परम्परासे लगेहुए है। प्रनादिकालसे लगेहुए इन कर्मोकी 
उपाधिफा निमितत पाकर संसारी जीवोके विभाव परिणमन हो रहे हैं। विषय 
कपायोके भाव होनेके फारण इन संरारी जीवोको दुःप होना प्राकृतिक ही बात है। 
कोई दूसरा इन संसारी जीवोके कार्य नही करता। इन संसारी जीवोंका कोर्ड दूसरा 
परिणमन नही करता । कर्मोका निमित्त पाकर रबयं॑ ही णीवके परिणमन याने 
कमंके फल श्रथवा कार्य होने लगते है । 

निमित्त्न मित्तितता भ्रौर स्वतस्पता--अैँसे लोकमें देसते है कि अ्रग्निका 
संयोग पाकर डेंगचीमें रवसी हुई सिचड़ी पक जाती है | अग्नि श्रपनीौ जगह पर खसी 
है, सिचड़ी भी डेंगचीसे निकल कर बाहर नही पकती, वह स्वयं ही डेगचीके श्रन्दर 

पक जाती है । भ्रग्नि तेज जलती है स्वयमेव हो अग्निका निम्मित्त पाकर वह सिचड़ी 

पकती है । झौर भी देसलो, प्रकाशके समयमें कोई भी मनुप्य सड़ा हों, उस खड़े हुए 
मनुष्यका निमित्त पाकर उस प्रकाणके सम्मुस प्रतिपक्षमें पृथुवी स्वयं छायारूप वन 
जाती है । मनुप्य श्रपनेमि से निकलकर उस जमीनको छाया रूप नही बनाता । उस 
उस जमीनफो तो मनृप्य छत्ता भी नहीं है। ऐसा ही निमित्तनमित्तिक सम्बन्ध है कि वह 
पृथ्‌वी मनुप्यका निमित्त पाकर छाया रूप बन जाती है । यहाँ कोई किसी को करता 
नहीं है पर उपादान वैसी ही योग्यता रपता है सो वह योग्य उपादान अनुकूल निमित्त 
पाकर स्वयं ही छाया रूप परिणम जाता है। 

एव स्वमें ही स्वकी परिशति--इसी प्रकार यह पुदूगल कर्म इस जीवको कुछ ही 
नही करते है। जीवका स्वरुप जीवमें है, पुदूगलका स्वत्प पुदुगलमें है फिर भी ऐसा 
ही सहज निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध है अ्रथवा उपादानकी कला है, विशेषता है कि वह्‌ 
योग्य निम्मित्तभूत पदार्थोका निमित्त पाकर विकार रूप परिणमनकी योग्यता रखता है, 
तो विक्लारत्प परिणाम जाता है। इसी प्रकार कर्मोका जब उदय होता है तो अशुद्ध 
उपादान वाला यह जीव कर्मोदयका निमित्त मात्र पाकर अपनी ही विशिष्ट भाव 
विक्रियासे अनेक विकारोंसप परिणम जाता है। यह है कर्म और जीवोंके सम्बन्धमें 
आाचार्यों द्वारा बताया गया यथार्थ दर्शन । ये कर्म कैसे रुकें, इसका उपाय भी निमित्त 
मैमित्तिक पद्धतिके प्रसंगमे झ्रा जाता है कि जीव अशुद्ध परिणाम नहीं करे, तो कर्म 
अपने प्राप रुक जायेंगे, कयोके कमोंकी सपाष्ति विकरारोंकी निवृत्ति में हैं । 

लौकिक दृष्टान्तयूर्वकविकार समाप्तिमें कर्मतमाप्तिका विवेचन--जैसे बहुन 
मोटा दृप्टान्त है कि एक लड़का जिसका स्वभाव गाली देनेका पड़ गया है, वह किसी 
बड़े लड़केको गाली देता है । बड़ा लड़का गाली सुनना सहन नहीं कर सकता तो चह्‌ 
उस छोटेको मारता है। बड़े लड़ोफी मार छोटा राहता जाता पर गाली देना उहीं 
छोड़ता। बड़ा लड़का मारता फिर छोटा गाली देता, फिर बड़ा मारता पीटता, 
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फिर छोटा गाली देता । उस छोटेका गाली देना न बन्द हुआ और व बड़ेका मारना 
पीटना बन्द-हुआ । वह छोटा लड़का रोता है, ढुःखी होता है । अच्छा बताओ छोटे 
लड़केके न पीटे जानेका उपाय है कया ? वह उपाय वस छोटे लड़केके हाथ है | अगर 
वह गाली देना बन्द कर दे तो वह पिटनेसे, मार खानेसे छूट जाय । - 


पर्यायमें परस्पर नि्भित्तनैसित्तिकता--उक्त दृष्टान्तवत्‌ यह जीव करता है 
अदुद्ध भाव, कषायके भाव, -सो पुद्गलकर्म भ्रा धमकते हैं, बन्धनको प्राप्त हो जाते हैं । 
जब उन कर्मोका उदय आता है तब जीवका नवीन भ्रशुद्ध भाव होने लगता है । जीवके 
अशुद्ध परिणाम होते हैं, उनके निमित्तसे कर्मोके बन्धन लगते हैं॥ इस ' प्रकारकी 
निमित्त नैमित्तिक परम्परा श्रव तक चली आती है जिसके फलमें यह सारा संसार 
इस प्रकार नजर आ रहा है, विचित्र विचित्र परिस्थितियोंमें यह जीव बँधा हुआ है । 
यह कर्म बन्धन कैसे मिंटे ? इसका उपाय क्या है ? कर्म बन्धन आता कैसे है। कीसे 
जीव बन्धनमें श्राता था ? जीव अशुद्ध परिणाम करता था कि कम आते थे । कर्मोको 
न भ्राने देना हो तो उसका उपाय है कि जीव अशुद्ध परिणाम न करे। बिल्कुल सीधा 
उपाय है किन्तु यह वात कब सम्भव है ? यह वात तभी सम्भव है जब कि जीवको 
यथार्थ ज्ञान हो जाय। शुद्ध ज्ञान जगे विना अशुद्ध परिणाम नहीं मिठते हैं। सही 
ज्ञान हो कि बिकार भाव समाप्त होने लगते हैं । 


तत्त्वज्ञान हुए बिना भ्रशुद्ध परिशामन सिटना श्रसम्भव--जैसे किसी घरमें एक 

रस्सी भ्रागनमें पड़ी हुई है, कुछ अंब्रेरा उजेला है। उस *#रस्सीकी शक्‍्लको देखकर उस 
पुरुषको भ्रम हो गया कि यह सांप है। स्रांपका भ्रम होनेसे वह घबड़ाने लगा, चिल्लाने 
लगा। अरे ये सांप है चिन्ता करने लगा कि यह भ्रगर धरमें रहेगा तो कभी न कभी 
किसी न किसी को जरूर काटेगा । वह वहुत घबड़ाता, बहुत चिल्लाता । बाद में वह 
कुछ घर्य बनाता है कि जरा देखें तो सही कि कौन सा सांप है। विसेला है कि 
साधारण है ? सो हिम्मत बना कर वह थोड़ा सा देखनेके लिए चला तो कुछ समभमें 
आया कि श्रे यह तो हिंलता भी नह, चन्नता भी नही, यह कँसा सांप है ? और जरा 
सा चलकर देखा तो समभमें आया-यह तो रस्सी है सांप नहीं है। इतना सममें 
आते ही घवड़ाहट खतम हो गयी, भीतरका सब भय खतम हो गया। श्रव क्या हो गया 
वही घर है, वही रस्सी है, वही आदमी है, न उस ,रस्सीको पीटा मारा और न कुछ 
क्रोध किया किन्तु जहाँ सच्चा ज्ञान जगा कि यह सःप नहीं है, यह: रस्सी है वहीं ऐसा 
सच्चा ज्ञान जगते ही सारे संकट खतम हो गये । ; 
भैया इसी प्रकार इस जीवने भावसंकटका भार अपने ऊपर लाद लिया है, क्‍ 

ओर इन कर्मोका भी भार लादा है। सो जगह जगह नाता योनियोमें ताना शरीसोंमें 


यह जीव बंधा फिरता है ये सारे संकट कैसे मिरटेंगे ?ः बस ज्ञानसे ही ये सारे संकट 
मि्देगे । जरा यह णोब साहस तो करे, बाह्य पदार्थोसे श्रपना दिल तो भोडे, अपनी 
ओर तो का के, श्रंतरंगके दर्शन तो करे, देखे कि मैं केवल चैतन्यस्वरूप हूँ । यह तो श्रमुर्त 
है, सबसे पृथफ्‌ वस्तु हैं, समस्त पदार्थोका केवल जानने बाला है, इसका काम मात्र 
जानने हूँ, इसका स्वर्प ही जानने हैँ। सो यह ज्ञानके (द्वारा श्रपने श्रापकों जानता 

ना हैँ । इतना ही तो इसका काम है, इतनी ही तो इसकी दुनिया है । इसके आगे 

प्रन्य कुछ नहीं है, यह मैं तो सुरक्षित ही हूँ । यह न किसीसे छेदा जा सकता है, न 
पीदा जा सकता है, न रोका जा सकता है, न श्रग्तिसे जलाया जा सकता है, ने 
पानीसे भीग सकता है, और न हवासे उड़ सकता हैं, न इसे कहीं रोका जा सकता 
है, यह स्वयं सत्‌ है, ज्ञानमान्न है, सबसे न्‍्यारा है, इसका तो |यही है इसका श्रन्य कुछ 
नही है, जैसा ज्ञान स्वरूप थह है खुद, छुदके ध्यानमें झा जाय, सच्चा ज्ञान जग 
जाय तो ये सारे संकट दूर हो जावेंगे, सारे घरीर के वन्धन समाप्त हो जायेंगे, कर्म 
वन्धन रुक जावेंगे, श्रौर यह साधक स्वयं परम आनन्दमय हो जायगा । 

अपनी ही भम्व छियोंसे पतत व ज्ञानवू सिमोंसि उद्धार--इस संसारी जीवने 
भ्रम करके, राग द्वप बढ़ाकर स्वयं ही अपनी कुगति कर ली है, सो यह जीव स्वयं 
ही विकाररुप परिणामता है, श्रौर इसका कार्य स्वयं होता जा रहा है। कर्म इस 
जीवके कार्य नहीं करते किन्तु कर्म श्रपनी हो शक्तिसे सम्पन्न हैं, उदयमें हैँ। कर्मोकी 
जीवस्वरूप गति नहीं चलती है । कर्मोके उदयमें, कर्मोका निमित्त पाकर यह जीव 
स्वयं विकाररूप परिणमता है। इन खोटे कार्योका फल हैं कि यह नाना विभावों 
व नाता असमानजातीय पर्यायों रूप कार्योको उत्पन्न करता है । पर्यायोंमें ऐसा कोई 
पर्याय नहीं हैं जो निक्चल हो, टंक्रोत्कीणंवत्‌ स्थिर हो, ऐसी कोई परिणति नहीं 
हैं। क्योंकि यह परिणति उत्पन्न होती रहती है और बिलीन होती रहती है । 
जब जब जिन जिन कपायोंका उदय होता है, कर्मोका उदय होता है उस समय 
यह जीव स्वयं ही मनुष्यादिक पर्यायोंरूप हो जाता है । इन जीवोंके कपाय दूर हो।तो 
कर्म मिटें | पहिली करतूतें कर्मोद्यके फलमें आई, इस पद्धतिमें पहिला कार्य समाप्त 
हो जाता है दूसरा कर्म होने लगता है सो उत्तरोत्तर कार्य होते हैं और पूर्व-पूर्व॑ कार्य 
विलीन होते हैं। इस कारण इन संसारी जीवोंके कार्योमें कोई भी कार्य ऐसा नहीं 
हैं जो नित्य हो, सदा रहने वाला हो, इस ही पर्यायहष्टिसे अनित्य भावनाकों 
बताया गया है । जैसे कि हिन्दी काव्य मे कहते है :--- 
राजा, राणा, क्षत्रपत्ति, हाथिनके असवार, मरना सबको एक दिन अपनी 

अपनी वार | जितने भी ये जीव दीख रहे है, राजा हो, राणा हो, महाराणा हो, 
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धनी हो, बलवान हो, पंडित हो, सवको एक दिन मरना है श्र्थात्‌ इस पर्यायको 
छोड़ना है, इतर पर्यायमें विलीन हो जाना है । 


संसारकार्यका फल क्लेश--भेया, इस पर्यायर्मे कोई परिणरत्ति ऐसी नहीं है 
जो सदा रही हो, इन खोटी योग्यताओंके कारण और कर्मोके उदयका निमित्त पाकर 
यह जीव खोटे कार्य करता है । वे खोटे कार्य हैं कया ? इस चेतनकी विशेष परिणति 
रूप कार्य है। दशा, श्रगली दक्षा, विलक्षण दशा जो इन्द्रियों द्वारा भी ग्रहणमें आावे 
मन द्वारा भी अ्रहसमें आवे ऐसी ये सब स्थूल दक्शायें इन जीवोंके अशुभ परिणामों के 
कारण हैं । सो कर्म अशुभ परिणति नहीं करते। सबके कर्म नाता .प्रकार के 
विचित्र दक्षाओं से सफल हो रहे हैं । ये संसारी जीव श्रशुभ परिणामोके कार्य करते 
हैं। थे अशुभ परिणास जीवके स्वरसतः नहीं होते, उपाधिका निमित्त पाकर संसारी 
, जीव, अशुभ परिणामोंके कार्य करते हैँ । ये अशुभ परिणाम जीवके होने से जीवके 
कार्य सफल हो रहे हैं अर्थात्‌ दुनियामें जीव भटक रहे हैं, सुख दुःख की व्यवस्थाएं' 
बना रहे हैं। यहु सत जीवके खोटे परिणामोंका फल है । ऐसा इस संसारका फल ही 
चाहते हैं तो श्रपने नानको सोने दे और खोटी परिणशतिमें चलें, श्लौर यदि संसारका 
यहु फल ठीक नहीं लगता तो खोटे परिणामको त्याग दें । 

आत्मस्वरूपको दृष्टिसे सर्वन्न श्रन्तरका श्रभाव--जीव जितने हैं वे सब एक 
स्वह्प, ही हैं, स्वरूपमें किसी से भी श्रन्तर नहीं है । कोई भी जीव हो, चाहे एकेन्द्रिय 
हो, चाहे पंचेन्द्रिय हो, ने सब शुद्ध भगवान सम हैं। सब एक स्वरूप हैं। जितने भी 
पदार्थ हैं सबका कुछ न कुछ करनेका स्वभाव है । कार्यके ,विना पदार्थ नहीं रहते । 
कार्यके माने परिणति। प्रत्येक पद्यर्थामें परिणति होती है। कौनसे पदार्थ ऐसे 
हूँ जो हैं तो सही और उनकी परिणति न बने, कई पर्याय नहीं हो जिसकी 
कोई सकल सूरत न हो । पदार्थ है तो उसकी परिणतति अवश्य हैं। जीव भी पदार्थ 
हैं। तुम भी पदार्थ हो तो तुम्हारी भी परिणति है। तुम्हारी परिणति क्‍या है? 
चैतन्य स्वभाव रूप । जीव तो स्वरसतः स्वभावरुप परिणमता हैं। उसका जो 
कार्य होगा वह शुद्ध भावरूप होगा। पुदूगलके कार्य तो चलें फिरें, हवकर लगाने 
से हटे, खिसकानेसे हटे आदि हूँ | पर जीचका यह काम नहीं है । 

जीवफी दुर्गतिका हेतु भावात्मक श्रम--जीवका काम भावात्मक हैं, सुखी 
होता हो तो सुखी हो ले, दुःखी होना हो तो ढुःखी हो ले, विशेष परिणाम भी 
करनलें, भाव भी करले, इसके अतिरिक्त और कोई कार्य नहीं किया जा सकता। 
जीवका स्वरूप चैतन्य हैँ, उसकी जितनी भी परिणति है सब अ्रेतस्यात्मक है। 
चनस्पात्मक कार्य बने रहें इतने से कोई हानि नह हैं। पर इस जीवके साथ जो मोह 
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लगा.हुआ है, जब [तक मोहका मिश्र मिटठता नहीं 'है, तव तक उसे अपनी 
करतूतका फल मिलता रहता हैं। यदि मोह ने रहे तो सेंसारका कोई फल नहीं 
मिलता । कोई नाना कैसा ही विचार करता है, किंसीका राग करता हैं उसका फल 
है .कि कोई-पशु वन रहा कोई पक्षी वन रहा, अनेक तरहकी स्थिति हो रही है यह 
सब .इस- मोहका ही-फल है। मोह न हो तो जीव परमात्माकी तरह-शुद्ध निराकुल 
"रहेगा । - 

कवल्यमें श्रापत्तिका श्रमाव--भैया, वात तो “यह 'है कि ऊँैसे पुदूगल 
'परमाणझके कार्झ उत एक एक परमाणश्रोंमें ही चल रहें हैं, वे अबद्ध परमाण हैं, 
तो उसका कार्य कोई विडस्वना करनेवाला नहीं । किन्तु'दूसरे अनेक परमाशुओोंसे वह 
मिल जाय तो उसकी परिणति व्यावहारिक बातोंको वनानेके लिए समर्थ है। श्र्थौत्‌ 
उनका स्कन्‍्ध छिदने, भिदने योग्य हो जाता है । इसी प्रकार केवल आत्माकी बात 
रहे तो उसमें कोई खराबी नहीं है, कोई विडम्वना, नहीं हैँ। पर इसके साथ जो 
मोह मिल गया इसके कारण मनुष्य पशु पक्षी इत्यादि अनेके कार्य बन गये। तो 
मोह जब मिलता है तभी जीवके कार्य संसार फलको देते है । मोहका नाश हो 
तो जैसे भ्रन्य परमाणुवोंका सम्बंध नष्ट होनेपर एक परमाणुकी परिणति संसास्के, 
व्यवहारके कार्य करने में समर्थ नही होती है। इसी प्रकार एक आत्मा ही केवल रह 
जाय उससे मोह दूर हो जाय तो मनुष्य पशु प्रक्षी आदि रूप फल “नहीं बनेगा । फिर 
तो क्या (है, जो द्रव्य है"उस द्रव्यका सहो स्वभाव परिणमन रहेगा ॥ 

परके संगसे ही विपत्तियों श्रौर गड़बड़ियोंका प्रादर्भाव--जितनी ये 'गड़वड़ियाँ 
व्चल रही है सब मेलने कराई हैं । अब अपने जीवनंमें' देख लो अकेला 'पुरुष है, किसीसे 
भी सम्बन्ध नहीं है [तो वह आनन्‍्दमग्न है। किसीकी चिन्ता न करो। जिसने 
नचताएँ' की हैं, दूसरे जीवोंसे स्तेह रखा है सोई जीव फस गया, उसका वन्धन हो 
गया । तो जहाँ दूसरोंका संग मिलता है वहाँ बाधाएं भी भ्रा जाती हैं शोर जहाँ 
अकेला ही हो वहाँ वाघाएँ' नहीं श्राती है । श्रच्छा तो यह है कि 'गृहस्थीमें रहते हुए 
भी अपनेको कुटुम्ब, परिवार, मित्रोंसे अलग जानो । अपनेको अ्रकेला ही सम्रभे तो 
चही ज्ञानी है। घरमें रहते हुए भी समभमें श्रा जाय कि घरके ये दसों अधदमी स्त्री 
पुत्र आदि मेरे है नहीं | उनके पीछे चिस्ताएं न करना चाहिए । वे सव भ्रपने 
आपमें है, स्वतन्त्र हैं, किसी अन्यसे मिले हुए नहीं है । 

केवलताके अनुभव बिना संकढोंका विकार--भैया, श्रपने आपको मोहसे 


रहित अनुभव करो, अकोला अनुभव करो । अपनेको श्रनेकसे मिला हुंग अड ४ 5 
नननोनन गननातज ही जत्ती है । यदि शुद्ध दृष्टि रहे तो आनन्द ही आनन्द 88 
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भीतरसे मोहको छोड़ो, अपनेको ज्ञाता द्रष्टा - अनुभव " करो, _ अकेला अनुभुव्‌ करो । 
अपनेको आानन्दमें रखना चाहते हो तो अपने. सहजभावका -अनुभव करो, एकत्वका 
अनुभव करो । यदि ऐसा अनुमव न कर सके तो आकुलताए- ही बत्ती रहेंगी। 
बतलावो भैया ! घरके लोगोंसे, पुत्र, परिवार इत्वादिसे मोह झा गया, उन्नसे तेरा कोई 
सम्बन्ध है क्या ? तेरा कुछ भी तो उन घर वातोंसे सम्बंध नहीं । भ्गर तेरे घरमें इन 
जीवोंके बदले और कोई जीव श्राते तो क्या उनसे न मोह करते ?/-त्तो फिर' अपने 
घरके लोगोंको अपना मानना और दूसरोंकों गर मानना यह तो ठोक नहीं । यह मेरा 
हैं, यह उसका है, यह पराया है, ये सब मोहकी ही,तो व्यर्थकी बातें हैं। यदि इस 
विषयोमें ही फसे रहे तो इससे तो सदा अन्धकारमें ही पड़े रहोगे | सही वात को सही 
ममातने में तो परेशानियाँ होती ही है। .., ? 

जैसे को तेसा मानना ही सुलभमेका उपाय---जो जंसा है उसे वैसा मानना ही 
ज्ञान है। यहाँ मेरा कुछ नही है, में तो श्रकेला ही हैँ, यदि ऐसा भाव रहे, सबको 
छोड़कर अपनेको भ्रकेला अ्रनुभव करे तो परेझानियाँ न रहेंगीं ) सबंत्र - ही, अपनेकी 
अकेला अनुभव करो । ऐसा विश्वास यदि बनाओ तो धर्म रहेगा। यदि ,दूसरोंसे मोह 
है तो भ्राकुलताए' ही रहेगी । इस मोह से तो अ्रधर्म ही होगा, लाभ- कुछ भी न 
रहेगा। सो आचार्य महाराज बतलाते हैं कि जब तक मोह रहेगा तब -तक तुम्हारी 
परिणतिसे संसार बनता रहेगा मोह न रहे तो तुम्हारी यह चेतन्यात्मक , परिश॒तति 
तुम्हें भगवान बना देगी +॥ 5 

ससारी बनना व मुक्त. होना अपने उपयोगपर निर्भर--सैया, संसारी बनते 
हो तो अपने आप बनते हो, भगवान वनते हो सी अपने आप ववनोगे। प्रभुकी भक्ति 
तो अपना ध्यान सही करने के लिए है। प्रभु अपनी जगहसे उतर कर.- यहाँके मोही 
पापी जीवोंको ऊंचा उठानेके लिए तक़लीफ बयों उठायग्रेगा ? उसे ऐसी- क्‍या अ्रठक पड 
हैं? वह प्रभु तो घुद्ध है, ऐसा वह कर ही नहीं सकता है । वह तो समस्त- विश्वका 
ज्ञाता है श्रौर अपने आनन्दमें मस्त है, इन चक्रोमें नहीं है। भैया, यह मनुप्य जन्म 
चड़ी कठिनाईसे मिला, इस .मनुप्य जन्मको यदि विषय भोगोंमें ही खो दिया तो. इस 
उद्धारक भवको यों ही खो दिया । जैसे समुद्में रत्त फेंक देतेसे खोजनेमें _ नही श्राता 
इसी तरह भोगोके गहरे भयानक्त समुद्रमे इस आत्माको अगर फेंक दें तो यह मनुष्य 
जन्म मिलना वड़ा कठिन है। सो जितती मेहनत घन वैभव पावेमें करते हो उससे 
अधिक मेहनत ज्ञानके प्राप्त क़रनेसे करना चाहिए । असली वात तो यह है। अगर 
मोह ऐसा पड़ा हुआ है कि ज्ञानके लिए हृष्ठि ही न जायगी, लड़कों बच्चोमें ही मोह 
दना रहेगा, उनके लिए ही हजारों लाखों रुपया खर्च कर डालेगे ।,अपना कुछ न सोचें 
तो सब गुड़ गोवर ही समझे । 


रु+७ 056 ऊतक हे 


अं 


बेड प्रवचनसार-प्रवचन पेंष्ठ भाग 


। 


४. झोनेयाजाको मेहत्व--“अरे यों, धर्मकी वो मर्तमें लावो श्रौर यह विचार 


करलों “कि चलो ज्ञीनियाण केरलें ।: २-३ माह यात्रा करनेमें हंजारों रुपया खर्च 


कंर दिया । खैर ठीक है मगर उस यात्रासे अधिक ज्ञानकी यात्रा है। हजारं न खर्च 
करों, दो सौ खर्च: कर दो, एक श्रच्छी जगह दो माह को बैठ जावो, -जहाँ ज्ञानेंकी 
बोतें मिलती हैं, उपदेश मिलता है । “र मेहीनेकी- ज्ञोनकी यात्रों करलो तो गंठिमें 


' लेकर भीं कुछ श्रावोगे । अंच्यथो तो यात्री - करके सिर्फे मेने “भेरनों हैं। गिरिनारे जी 


का 


करें लिया, पोवापुर कर लिया, चेम्पापुर कर लिया, कर तो लिया, मंग्र पूंव॑व्त्‌ 
मोह है, प्रीति है, आरम्भ है, परिग्रह है, फक कुछे नहीं 'पंड़ा। यात्राकों तो फेल 
होना था कि विषय कपायोंमें कुंछ कुछ फर्क पड़ता । दंस बोर थांच्रों कर आवें मगर 
फर्क नहीं पड़े तो बताश्रो उसका फल क्या मिला ?? केवल उसे “यात्रासे ' मरने “ही तो 
भर लिया । अगर अंपंने जानकी यात्रों करों तो पूर्रा पड़ेगा नहीं तो पूरा नहीं पड़ेगा । 
इसे यात्रामें भी शानक बाते आावे तो याँत्रां है। श्रव॑ यात्रा, भी करते जा रहे हैं। और 
सेंगेमें रहने वाले यारत्रियोंसे लड़ते भगड़ते भी जो रंहे हैं तो यह यात्रा” नहीं हुई 
यदि संतोष॑आवे, वैराप्येस्थरावें तो यहं यात्री संफेल है । «| ० । «वाह व 


ज्ञानातिरिव्त सर्वे परिस्थितियोंकी अंसोरंता व आत्महितकी प्रेरशा-सों 
भैया, अपने हिते चाहतें हो, अपनी अ्ोत्मांका विकास चीहतें हो तो शाॉनोपयोगसे 
अपनों पोषरं करेंके अपनी भलाई केरलो। यह जंग लुठेरा है, ये'सव समागम 
बिनाशीक हैं, इस विनाशीक समाग्ममें रहके भी एक मौका मिला है आोत्म॑हित करने 
का । सो इस मौकेमें इन चक्रों और बातों की उपेक्षा -करलो । घंरमें रहने वाले जो 
१० व्यक्ति हैं उनके सॉथ कर्म 'लंगे हैं।तुर्म किसी के कर्मेके ठेकेंदार नहीं हो। 
उसका उर्देय जब खराब श्रायगा तो क्या 'कर लोगे? 'उत्त 'लड़के वच्चोंका' उदय 
| है इसलिए तुम उनकी मौकरी करते हो । ऐसा जानकर दूसरे जीवोंकी « चिन्ता 
छोड़ो और अपने हितेकी बांत॑में ज्यादा चित्त दो, अपने तंन, मन, धन और बंचनोंको 
धर्मेंमें लगावो तो अपने श्रापको कुछ फल भो होगा | और यदि विवेक नहीं उत्पन्न 
कर सके तो सारे समागम वेकार रहे । सो कहते हैं कि धर्म 'रूप रहना है तो समायम 
के ज्ञाता द्वेंष्टा रहो और ज्ञानानुभूतिकापुरुषार्थ करो । । * ! 
अभी कोई दूसरा आदमी गिर पंड़े तो उसको .देखंकर वेदना उत्पन्‍्त नहीं 
होती, चाहे हंसी आा जावे । और जिसको अ्पंनी मान रखा हैं उसको जरा सी चोट 
आा जावे तो विषाद पैदो होता हैं। यह जो दुंवाभांति है यही. तो इस. जीवके संकट 
लग गया है | यही 'मोह कहलाता है | इस मोहको मेंटं दो। इस मोहकों  मेठकर 
केवल ज्ञातों द्रेप्टी रहो । जेब मिले हुए रंकेन्धोंसे कोई परसांण मुक्त हो जाय याने एक 
परमाणु स्कन्धोंसे छट जाय, ऋकेला रह जाय तो वह न॑ पंकंडा.जा सकता, .च' काटा 


#88/ है 
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जा सकता, न भेदा जा सकता, न जलाया जा सकता | यहाँ भौतिक फल मे मिलेगा, 
भौतिकता न रहेगी, वह शुद्ध अण्‌ रहेगा | इसी तरह यह जीव मोहसे छूट जाय, 
जिम्त मोहके कारण यह मृतिमान बना फिर रहा है, तो यह आत्मा केवल शुद्ध 
पवित्र अपनी परिणति रखेंगा फिर इसमें कोई क्लेश ही न रहेंगे । 
अपने पतनका हेतु श्रपता ऐब--जवब तक यह जीव रायादिक भावोंमें _ जकड़ा 
होता है तब तक इसकी दुर्गति होतो है। जिसे कहते हैँ कि चौरासी लाख योनियोंमें 
यह जीव चक्कर लगाता रहता है और दुखी होता रहता है । कोई मनुप्य यहां भी 
यदि वाजारमें कोई ऐवं करदे, दुराचारका काम करदे तो उसके ऊपर जूते, लाठी 
वरपाये जाते हूँ । वह जो पीटा जाता है तो उसकी करतूत से ही पीटा जाता है। 
किसी मनुप्यकी लोग तारीफ करें कि यह मनुप्य वड़ा सज्जन है, इसका वड़ा संहारा 
8, या उसकी तारीफ करके, श्राश्षय करके उसका सहारा ताकते हैं सो -कोई , सोचे 
कि एसको सब चाहते, यह सब भूल है। उसका सदाचार सद्व्यवहार ही तारीफ 
कराता है। झौर, पिवनेवालेने दुराचार किया था तभी तो सताया गया । क्या जीवका 
कोई ऐसा भी नाता है कि वह पाप ही करे झ्लीर लोग उत्तको 'पसंद ही किया करें, 
जीवका तो सव पदार्थों के साथ मात्र जानने तेखने का नाता है ! 
सदाचार हो प्रतिप्ठाका कारण--क्या भैया, कोई आदमी चोरी करता हों, 
डकंती करता हो, दूसरेकी स्त्रीकों हरता हो, श्रन्याथ घोखासे परिग्रह जोड़ता हो, 
कंजूस हो फिर भी उसकी हिंदू मान उसकी हो प्रसंसा करे ऐसा उससे नाता है 
कोई कया ? नाता तो किसीसे नहीं है, यदि कोई भला है तो उस्रको सब भला 
बाहेंगे । खुद बुरा है तो वह तिरस्कृत कर दिया जायगा। औरकी बात ही वया 
फरें, यदि श्रापका लड़का ही कपटी हो जाय, खोटा हो जाय, आपके भी ' विरुद्ध हो 
जाय तो श्रापही श्रपने लड़केसे अपना मुख मोड़ लेंगे । तो है कौन किसका ? 
दुराचार है तो सब दुरा कहते हूँ, अगर सदाचारका मार्ग है तो लोग उसका सरकार 
करे गे। यदि वह व्यक्ति भ्रच्छो तरहसे रहता है तो उसको देखकर लोग उससे 
शिक्षा लेते है, उसकी उपासना करते हैं, वह व्यक्ति त्यागी है, वही ऊँचा है, वही 
सदायारी है, झगर यह व्यक्ति कभी दुराचारी वन जाय तो फिर उसको कौन त्यागी 
भान सकेगा ? जब तक सदाचार है तब तक सत्कार है। स्यागसे ही पूरा पड्टेगा, 
त्यागीफो, सदाचारीकों इसीलिए लोग पूजतते हैं । 


त्यामके पूज्यताकी साधनता--यथार्थ तो यह है कि लोग त्यागको पूजते हैं, 

ध्यव हल के अर पे उसके हक तव्यागकी कक भी परमार्थः >> ट्ों पजञसे £ द्दि उसका ध 
ध्यक्ति हे नहा । उसके त्यायकों भी से नह पूजते है, यदि उसका त्याग सुहा 
जाता है,उसका त्याग उत्तम माना जाता है तो इसभावको लोग पूजते हैं। सो सही वात 

है ० हे लय पक 


हक 


.. अयाजाक 
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अपने जानकी हैं। आपके शानमें जब तक भलापन नहीं श्राया तथ तक श्राप तिसी 
भी त्यागी को, मिसी भी सदाचारी पुरुफकों पूज नहीं सकते है । सो परमार्थसे श्राप 
प्रपनेकों ही पूजते है । न तो दूसरेको त्यगकों श्राप पूजते है श्रौर न पृरपकों, किस्सु 


प्रपने भ्रापकों पुजते हैं ये तो सब जीव हैं. श्रीर श्रपना श्रपना परिणशमत करते ई, 
इनके साथ जो मोह लग बंठा है उसी से सारी गाड़ी उल्दी हो गयी। इससे न तो 


पा 


श्रपना स्वरुप ज्ञात हुआ, न ज्ञाता द्रप्दा रहा, न प्रानन्दमग्न ही रहा । इस मोह को 
त्याग फर ज्ञानस्पमें यह जीव परिणामन करे, तो भला हो सकता है। यदविमोह 
न त्याग सके तो फलमें कलेण ही मिलेगा । 

धात्महप्दिसे च्युत भ्रात्मपरिणतिमें संतारफी फारणता--पश्रात्मा तो चेतन है 
एस चेतनवा जो फार्य है वह चेतन्य परिशमनस्यर॒प है । चैतन्य परिणमन प्रति 
समयमें नया-तया चलता रहता है । मो उत्तर कालमें चतन्य परिशमन होनेपर पूर्व 
कालमें हुआ चंतनन्‍्य परिणमन्र उत्त ही चेतनमें बिज्ञीन हो जाता। और उत्तर वासमें 
जो शौर चंतन्य परिणामन ह॒म्मा सो पूर्वका यहू चंतत्य परिशमन भी उसमें विलीन 
हो गया । जैसे यह एफ अंगुली है, श्रभी सीधी है, इसके बाद जब यह टेढ़ी हो गयी तो 
जो इसका सीघा परिणमन था यह अंगुलीमें बिलीन हो गया । अब वह परिणमन 
नजरमें न श्रायगा | इसके वाद उस अंगुलीको सोधा करने तो श्ंगुलीका देढ़पन उस 
अंगुलीमें विलीन ही गया । उसो तरह प्रत्येक द्रव्यया नवीन परिशमन होता है, पूर्व 
परिणमन उसी पदायंम विलीन हो याता है, उत्तर परिशमनरूप हो जाता है। तो 
चेतन भी श्रपना चैतस्यात्मक कार्य करते हैं वे चैतन्य परिणमन प्रत्येक समय नवीन 
मवीन चलते रहते हैं। एस श्ात्माफी स्वयमभेव चतती हुई समकोमें मोह सम्मेलन 
होनेसे इसकी परिणति विधिप्ट बन जाती है श्रोर वह परिणति मनुष्य, तिर्यक्च, 
नारकफी, देव भ्रादि पर्यायोंका निप्पादन करनेक्ी पारखभृत हो जाती है । इससे 
संसारी जीवॉकी यह झिया सफल हो रही है। सफल होनेका मतलब कुछ चन्‍्छा 
नहीं है। इस फलसे मतलब मसंसारसे है। यह द्विया संसार फलको दे रही है , 
चतुर्गंतिके जीवोंफों भटका रही है । 

क्रियाफलका हृष्दान्त--जैसे कि एक परमाणु दूसरे परमागुकी संगति पा लेने 
मे स्फंधमें बंध जाय तो उस परमाणुकी परिणति स्कंधके कार्योकों बना देनेमें सफल 
हो रही है श्ौर परमाणु स्कन्‍्बमें म्राकर वे एक भौतिक झप रस लेते हैं । जैसे यह 
चौकी, यह चटाई, बह काठ वर्गरह नजर श्राते हैँ इसलिए ही स्कवकी सकल वन 
गयी, तो श्रव इन्हें उठा सकते हैं, बन्द कर सकते है यहाँसे उठाकर ले जा सकते हैं, 
पर संगमुकत परमाणुको कोई नहीं उठा सकता है, न तो कोई बन्द कर सकता है, 
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न भहांसे वहाँ ले जा सकते हैं, पर वह परमाणु स्कन्धका संग पा लेने से देख लो 
थे सब बँध रहे हैं। सेब उठाये जा रहे हैं, जलाये जा रहे हैं, भ्रनेक बातें होती हैं ।' 
..... क्रियाफलका दृष्दान्त--इसी प्रकार इस जीवके ये कार्य जीव॒के ही तो हैं 
स्वतः सिद्ध हैं, मूलमें हैं, चैतन्यस्वरूप हैं, स्वस्सतः चैतसन्यात्मक हैं, पर मोहका 
मिश्रण होनेसे ये ही परिण॒तियाँ संसारंफलकों बना रही हैं, श्र इन परिणतियोंमें 
ऐसा मिश्रण बना है, मिश्रित होकर एक ऐसी परिणति बन गयी है कि उसमें कपायोंका 
और चैतन्यात्मक परिणतियोंका विवेक करना कठिन हों गया है) वे एक परिसतति हैं, 
क्योंकि चैतन्य द्रव्य हैं, (सो उसकी एक समयमें एंक ही परिणति है पेर बंह मोह 
उपाधिसे मिश्चित है सो उंसमें ज्ञानी जीव विवेके कर डालती है । जो चीज मिट जाया 
करती है, मिट जाती है और मिट जायगी वह ,तो जीवकां अतत्त्व है और जीवकी 
ही सत्ताके कारण जीवमें स्वरसतः उठने बाले कार्य जीवके तत्त्वरूप हैं, ' किन्तु संसारी 
जीवको देखलो यह मोह होनेके कारण अपनी कैसा सर्जन करते चले जा' रहे हैं। 
आज मनुष्य है तो जैसा यह मनुष्यका अंग मिला, हाथ, पर, नाक, मुह मिले उसी 
रूपमें यह श्रात्मप्रदेश फल गया और जेसी यह गति मिली उसके अनुसार इस 

जीवके भाव वन गये |... ' ० ० ५ शा 

'.' आात्मस्वावकी ओर झुकने वाली परिरणंति ही शुर्द्ध सृष्टिका कारण--अब 
जीवकी मूलमें 'ही वही परिणति जब केवल वन' जाती है, मोहसे हट जाती है, तो 
जैसे एक परमारा उस स्कन्धसे हट जाता है, अलग हो जाता . है, केवल रह ' जाता है 
तो उसकी परिणति अब वह कार्य नहीं कर सकती जो कार्य स्कन्बरुपमें “करती थी। 
अब वह परमाणु न'बाँधा जा सकता, थे छेदा जा सकता, न उसका कुछ व्यवहार ही 
बनता । इसी तरह जिस आत्माकी परिणति मोहसे' हट गयीं, केवल ज्ञानज्योति 
स्वरूप रह गयी, अ्रव वह भ्रात्मपरिणत्ति विशुद्ध हो गयी, उसकी 'परिणत्ति मनुष्य 
तियंज्च आदि संसारी अवस्थाओंकी सुष्टि करनेमें श्रसमर्थ हो गई । वह तो 'अपनी 
शुद्ध सृप्टिमें श्रा गई। तो जैसा वह आत्मा परम द्रव्य, है,. जैसा स्वभाव है, - वह परम 


स्वभाव होनेसे वह परिणति परम धर्मरूप हो गई, अ्रव “इस संसारकी श्रृष्टिको 
बनानेमें असमर्थ हो गई । '* , ४० ६३7३ 


३ 





हेप्टिके अनुसार सृष्टि--भैयां, आप हम सव आत्मा हैं, अपनी अपनी हृप्टि 
के अनुसार अपनी अपनी सृष्टि बना रहे हैं। कोई मनुष्य हुआ, कोई पशु वनां, श्रन्य 
अन्य पर्यायों रूपमें रहे, इन सवका संगम करने वाली तो उन उनकी परिणति है। 


मोह राग है छसे सहित चेतन्य कार्य इस संसारकी सृष्टिको कर रहे हैं। मोह वोहर हो , 


जाय, इप्ट अनिप्टका विचार हो जाय, किसी प्रकारके राग द्वेप विकल्प न॑ रहे, शुद्ध 


श 


हे रह 75 रे प्रवचनसार-प्रवचन-पष्ठ :भाग 


चंतन्यात्मक परिणति हो, तो अब. वहन. इस: संसारी पर्यायको-रचता है भर न्ः विषय 
कपाय भावोंकी रच सकता -है-और न उसके कर्मोका वन्धन हो सकता हैं, उसको यहं 
कृहा जायगा कि यह परम धर्मरूपपरिणति अ्रव फलरहित हो. .गई.।..संसारके कार्योंको 





परम :धर्मके लिए -कत्तष्यका, निर्देशन--- परम धर्मके._लिए श्रपना,कत्त व्य - है 
कि :अभ्रपनेको सबसे न्‍्यारा,- अकेला: अपना -स्वरूप मात्र; चैतन्यस्वरूप -अनुभव करें, 
कुछ 5ज़ाननेमें .-भ्राये- तो उसका-मात्र ज्ञाता द्वष्टा रहे;:उनमें यह मेरा है; यह परांया 
है;-सह दृष्ठ है; यह स्ञनिष्ट: है; ऐसी कल्पनाएं,, श्रोकुलताएं नउठ सकें.4 यदि ऐसा 
बनःसका -तो इसको ही. धर्म-क़हते हैं- अपने श्रात्माको-इस:प्रकारसे ;ढालनेकी कोशिश 
क्रो :कि भेरेमें दूसरेके--.अति मोहका-सयव- न-उत्पन्त:हो:+ घर:कुद्ठम्तमें-चित्त दीड़ाते. 
हैं तो:यहाँ.वचित्तका ;दौड़नाय:आसान : लगृता:है।:इतः:-भिन्‍न!:पर तत्त्वोंमें कुंकना श्रासान 
ज़चता है;। लोकव्यवस्थासें: यहाँ.पर घर प्ररिवार वैभव तुम्हें; मिला है-सो मोह-करलो, 
जो चाही सो केरलो, परच्तु-इसकेा. फल वड़ा कट्ठक मिलेगा । 


विषय कंषायका भोग तो श्रासान किन्तु फल मेंहगा--विपंय कपायोंका: बड़ा 
महंगा. -.फ़ल : प्राप्त होगा, :वह- क्या “फल. है ?. आकुलताए-, , कम : बन्चन, नाता 
ऑंमरें, इस्पादि फल हैं+ भर नहीं तो बैठे चैछे श्राप यह॑ सोचकर दुःखी हो जायेगें कि 
देखो.स्त्ची पुत्रोंक पीछे कितना परिश्रम” किया, इसके पीछे कितनाः:-कष्ठ :उठाये, 
इसको 4कितना राजी. रकक्‍खा पर ये परे तौरसे मेरे मन माफिक नहीं चलेते हैं । अरे 
मन-साफ़िक तो कोई चल ही नहीं सकता -है-। चलता भी है वहाँ कोई,.' तो फर्क रह 
जीवा नियमित हो है ॥ कुछ न कुछ फर्क 'रह ही जांता है 4 भैया, इनमें तुम कुछ कर 
ही नहीं सकते, तुम तो विषय :-कपायको .भोग. रहे.हो ।. किसी भी पर-पदार्थके प्रति 
मोहन रहे,वस यही धमंका पालन है 4 थे 

जुद्ध ध्येयके बिना विडम्वंना--हम- आफ मन्दिरमें भगवानेकेः दर्शन. करंने 
जाते हैं तो भंगवानको कितने ही लोग यह कह जाते हैं कि भगवान - हमे खुद रहें, 
घरके सब लोग खुश रहें । ;मुखसे कहते जाते हैं। श्रभी मनमें. ही रबखें,' इतनी बात 
नहीं, अगबानसे- कहने: तक -लगते- हैं कि. भगवान हमारे-.घरके लोग- खुश रहें । कहाँ 
तो इतना परिथ्रस 'कस्के, इतने कष्ठ सहकर मंदिर गए; और.गौड़े तोड़े; लेकिन-बाहरी 
प्रदार्थोमें -ही रूचि लगाए -हैं,. बाह्य ;पदार्थोंकी ही... आशा रख- रहे हैं सोःमनमें तो 
श्रधर्म है और श्रम ही शरीरसे- किया, जा.रहा है, .फिर _मंदिरमें श्राकर . धर्म कहाँसे 
लग जाय । धर्म, तो मोह क्षोभ्के मंभटसे :रहित .परिणतिका. नाम है .-. भगवानकी 





है 


'गाया+ 3775 % 7 ््ि क्‍ . हृह। 


'मुंद्राके दर्शन: करके हमें-शिक्षा, लेना! चाहिए: कि मुककी'भी:मोहरहित होना चींहिए 
मोहरहित  होनेसे ही इस आत्माका: उद्धार है गत 7४५. 





5 जैया ! भगवानकों मूंति देखकर यह 'मंने चक्कर कार्टतां फिर कि हँमारे घरके . 


लोग भी खुश रहें, हम भी दुश रहें तो यह घर्म कहाँ हुआ ? जरा भी “तो धर्म नहीं 


हुआ ।” कोई देवी देंवताश्रोंके श्रांगें' यह जाकेर माँगें कि हंमे खुश रहें तो उससे तो . 
अच्छी है कि अपने महावीर-स्वामीके आगे जाकर लोकिक सुखोंको माँग लें, ऐसी यदि . 


'झुंयाले हो तो मेरे ध्यानंसे अच्छा नहीं हैं, कुंछ भ्रन्तर नहीं है | मिथ्योत्व: पूरां है 
वहाँ उंन कुंदेवोंके झोगे वें लोग सुख मांगते है। यहाँ भी विषय सुंखकी बातें लोग 
'महाँवीर-स्वामीसे माँगते हैं कि कुंछ दे दें। इन विंश्वासोसे मंहोँवीर“ स्वामीकी इस 
माँगने वालोंने अपने उंपंयोगसे विंगाड़ दियां कि नहीं? मोंही संसोरी दंखियां 'प्रभकी 
बना दिया. कि तर तुम्हारे बतानेसे: कुछ नहीं “बन: जाते, :पर:इनः विश्वासोंसे 
' 'मिध्यात्व रहा, कि न. रहा, 5 चाहे; देवसे -मांगो चाहे. कुदेवसे-माँगो, सिथ्यात्व--तो है 
ही-॥. अन्तर केवल. भावी ; आशासे; है.। भविष्यंसें ग्नन्तर हो सकता :.है। अन्तुमान : तो 


'कममसे कम-इस भगवानक़ी.. सूर्तिके -दर्शन- क़रने>,वालोंके: प्रति ' तो आताःहीः है कि 


: संभव. है कुछ दिलोंमें,.कुछ वर्षो्मे बुद्धि: वदल- जायगी..]-कुछ साघुजत्तों,. पंडित।जत्तोंके 
उपदेश मिलें तो सन्मार्ग प्राप्त हो- जायगा-।- इस अनुमानसे-चर्तम्ानमें- तो;अ्रन्तर-न पंड 
-जायगा ।. संभावनाका अन्तर है. पर .इससे क्या, - वर्तमान्में तो विष, पीनेका: -ही फ़ल 
मिलेगा .।. देखो.रावका. गजब.१। मूर्तिके -दर्शन करके.भी - वे... बिष :.ही -पीनेको <पावेंगे 
' अमृत वे.नहीं प्री सकेंगे।. -. ..... -... 20 है 
भगवानके पुजन दहानमें हमें ध्येय. क्या रखना चाहिए दर्शनका तो-ध्येय 
यह रखना चाहिए कि हे प्रभो मेरे हितका मार्म तो यही है कि जो आपकी मद्रामें 
भरा हुआ है. प्रभुकी मृंतिमुद्रे. भी यंहीं दर्खा रही हैं कि हैं उपांसके' ! तेरे कैल्याणका 
मार्ग तो यहीं है जो हमने किया | प्रभ्ृुदर्शनें केरके ज्ञानी पुरुंषका यही परिणाम होंतें। 
है कि मोहरहिंत होकर ही कल्योरेंग हो संकंतों हैं। मोहमें उद्धार नहीं है, इस प्रकोरकी 
अनुभवन करो श्रौर मोहकोः दुरं करो; फिर.“घेरके सब काम' भी करत रहो: किसी 
काय॑ की हमे आपको अभी निपेध : नहीं कर रहें हैं, दाने वहीं है घरे-वले है 
घेरँकें लोग वही हैं, केवल भीतंरमें ज्ञानकी उजेला हों जोये “यहीं अपने हितेकी बॉल 
है। अपनेमें कुबद्धि न आये कि यह ह्लोः मेरी है, यह पुन्न मेरा हैं। अरे “ये कोई 
तेरे नहीं हैं । इतना तुम्हें विरदासपर्ण एवं रृढ़ होना चाहिए -जैसे बड़े बड़े शसंतोंका 
होता है ज्ञान तो तुम्हें .स्वंच्छ और स्पष्ट रखना ज्ञाहिएं जैसे कि बड़े बडे संतोंके 
होता है | फर्क केवल व्यवहारका रह जायगा | 


नह 


ज्ञानीके उपेक्षा:--संत्त शुभ वातावरणमें है, शिष्य लोग साथ. हैं, अथवा कुछ 


[ः 
4 


! 


जन | . प्रवचनसार-प्रवचर्न पप्ठ भाग . 


पढ़नेकी: सामग्री ःभी साथमें है, /फिर:भी उनकी: जैसी! स्थिति: है उस- स्थितिमें ही वह संत 
संगसे विरक्त रहता है। ग्रहस्थके पास ये २--४ खण्डके मकान हैं, “दो एक दूकान 

देस-पाँच .परिवारके) लोग...हैं पर - ज्ञानी . पुरुष वही: है जो. इस ,प्रकारकी ग्रहस्थीमें 
रहते हुए. भी.उस;. पंगसे विरक्त रहे । साधु अपत्ते योग्य वस्तुओंके संगमें. :रहक़र,विरक्त 
रहता, है तो.ग्रहस्थ बड़े भारी परिग्रहके..वींचमें.. रहता हुश्ना भी अंतरंगमें, परिग्रहसे 
विरक्त... रहता. है.। शौर, यदि इन. शब्दोंमें कहें... कि ...साधुको - तो, ज़्यादा -कठिनाइयाँ 
कुछ. नहीं .पड़ती :क्य्नोंकि .उन्के पास इतना परिय्रह:नहीं. लगा।,सो वह अपने ज्ञानको 
साफ बनानेमें .कठिनाइयाँ, नहीं पाता ।-- मगर . गृहस्थको.इतना प्रिग्रह लगा है तिस 
पूर .भी.उस ,सव.संगुसे. विरक्‍त रहकर. , सम्यर्हृष्टि -.यृहस्थ ज्ञानदृष्टिको, पड़े रहता-है 
तो.उसका,साहस महान है; तो ये शब्द कुछ. अत्युक्तिक नहीं होंगे.। 


20 आय 


/ «०7 “सेयॉयहे ज्ञान टेष्टि ही शुद्ध धर्म है। अन्य कुछ धर्म नहों हैं।' घन रखते 
हैं, छोड़तें हैं यहे घे्म नहीं हैं । घनंको त्याग तो 'पापकों प्रायश्चितं हैं, परिग्रह रखकर 
पाप कियों' है। उत्त पापोंसे' छटनेका प्रायब्चित्त दान है। कोई पाप न हो तो दानकी 
क्या श्रावश्येकेता है ? आरोरम्भके पापकरेते हैं. सो आ्राहारदान में ट्रष्टि हो जाती है। 
उँद्यमंके  पांप॑ करेंते हैँ।तो उसका प्रांयेश्चित धर्मायतेन बनाना, शिक्षा संस्थाएं खुलंवोना 
परोपकारमें धन लगाना आदि आदि हैं। और-और भी घमंके काम करें उन कांयेके 
करेंनेसे उ्ये मके'काररी! बने 'हुए पाप नष्ट हों जाते हैं। पर अरन्यायसें उद्यम करके पाप 
नंप्टें करेलें ऐसी  बुद्धिसें जो उद्यम करते हैं, दान भी देते हैं उनके पाप नष्ट नहीं 
होते हैँ। न्यायसे कमायें और दान करे तो न्यायसे कमानेमें भी जो पाप लंगे वे दान 


करनेसे दूरहो जाते हैं 75% 0 कि पाए ला, 





५ /-है। 


अब मनुष्य--आ्रादिक - जो. पर्यायें:-जीवोंकी' हैं - वे- पर्यायें जीवोंकी क्रियाश्रोंके 
फल हैं इस बातको श्री. पुज्य-कुन्दकुन्दाचार्य- प्रकट करते हैं | जीवोंने -क्रियायें क़ी,,उन्त . 
क्रियाओ्रोंके: परिस्याममें मनुष्य झादिक, पर्याय्रें- वन गयीं, यह वात, वतलाते-हैं.॥ जगतमें 
जो यह जीवोंका स्व़रूप-द्रीखता है यह :कैसे-वन गया ?- क्यो, ईब्वरने बनाया: ?,या 
किसी-एकने बनाया; कैसे-वन गये इस बातको- वतला- रहे:हैं.3. जैसा जीवोंका “जो 
पर्याय है-वह पर्याय उस जीवकी क्रियाका फल है। तर्थात्‌: जीवने ही अंपने.विभाव से 
सृष्ठिः बनाया /यहाँ:यही वात व्यक्त करते हैं । १ 


|. 77 :' क्रमम शोससमक्ख सहावमध अप्परंशे सहावेण । रे हि 
“7. ४7. अरभिभृय'रणारं तिरियें णोरंइय॑ वासुरं कुसदि ॥ ११७॥ 


इस गाथामें श्री कुन्दकुन्दाचायं सीछषे भर स्पष्टरूपसे यह वात कह रहे हैं कि नाम 
क्वम नामका जो कर्म है वहँ अपनी हीं प्रकृतिस आ्रात्माके स्वभावंकी ढक करके तिय॑नन्‍्च 


गाया-११७ “' ' - ४१ 


नारकी व देव रूप कर लेते है। कर्म अपनो ही प्रकृतिसे श्रात्माके स्वभातकों तो 
तिरोभूत कर देते है और तियंञ्च नारकी आदि पर्योयोरूप व्यक्त कर देते है। इस गाथा 
में इस रूपमें बिल्कुल सीधा स्पष्ट कहा है । श्रव श्री श्रमृतचन्द्र आचार्य इस वातका इंच 
तरह वर्शान करते हक जीवोके जो कार्य है वे जीवोके द्वारा ही प्राप्य है इसलिये वे 
जीवोंके कर्म हैं। कर्म नाम असलमें जीवके कार्यका है। पुदूगल वर्गरणावर्मिं जो 
कर्मत्व लगे हैं वे निमित्त नैमित्तिक भावसे लगे हैं श्रौर जो उनका कर्म नाम पड़ा हैं 
वह इस सम्बन्धसे पड़ा है| अर्थात्‌ जीवोंकी विकार परिरणातिसे मिश्चित' चेतन्यात्सक 
कार्य है, जीवोंके उन कार्योका' निमित्त पाकर पुद्गल' वर्गंणाये स्वयं ही ऐसी प्रकृति 
रूप बनती है कि उनके उदबका निमित्त पाकर जीवक्रिया विभावरूप 'परिणमतती 
हैं । जीवका कर्म भ्रेंसलमें जीवका विभाव कार्य है। और उस कार्यका निमित्त पाकर 
पौद्गलिके कार्माणवर्गंणावोंमें जो विचित्रता होती है उसका नाम पीछें कर्म रखा 
गया । भा ध 
निशचयहष्टिसि जीवकी परिणतिके जीवका- कर्मेत्व--कर्मो असलमें जीव 
के कार्यकों कहते है। उस कर्मके 'निमित्तसे जो कार्माणवर्गंणाबोंकी परिस्थिति बनी 
,उसको भी कर्म उपचारसे कहा गया है। या यों कह लो कि वास्तवमें कर्म नाम जीवोंके 
कार्यका:है और कार्मावर्गशावोंका कर्म नाम उपघारसे रखा है। परस्पर-निमित्त 
नैमित्तिक, भाव जैसे जगतमें चलते है वे यहाँ भी चल रहे है सो आत्माका-जो,विभाव 
परिणमन है वह कर्म है, उसका निमित्त पाकर जिन पुदुगलोंने -एक- विश्विप्ट 
परिणाम पाया. है उद पृद्गलोंका नाम ही कर्म रख दिया गया। फिर उस - कर्मके 
कार्यभ्ूत्त थे मनुष्यादिक पर्यायें है इस कारण पर्यायोंके स्रोतश्गुत कारण” जीवके कार्य 
है । और जीवके कार्यके निमित्तसे प्राप्त हुआ है विशिष्ट प्रिणमन जिसमें ऐसा 


पुदूगल कर्म है । और पुद्रगलक्मंके . उदयमें मनुष्यादिक पर्यायें हुई इसलिये ये मनुष्य ' 


आदिक पर्यायें जीवके कमंका फल कही जाती है। भले ही यह सारी विचित्रता पुदुगल 
कर्मोके उदयका निमित्त पाकर हुई परन्तु इनका मूल कारण तो जीवका विभाव है । 
इसलिए मूल कारण जीवके विभावमें यह पर्याय (परिण॒ति) होती है। 

«. नाना प्रकारकी सृप्टियाँ हो जानेमें वस्तु॒गत सिद्धान्त--उक्त बातोंकों 
सुनकर यदि कोई यह प्रश्न करे कि यह जीव मनुष्यादिक कैसे -बन गया ?* तो यह: 
कहा जाना चाहिये कि यह जीव अपनी. करतूतसे मनुष्यादिक वन गया। यह जीव 
कीड़े मकोड़े कैसे वन गया ? तो यह कहा जायगा कि यह जीव अ्रपनी करतूतसे कीड़े 
मकोड़े बन गया | यह स्थावर और तिगोद कैसे बन _गया ? अपनी करतूतसे बन 
गया। इसलिए लोकमें जितने जीव सम्ृह दिखते है वे इस जीवके कार्यके फल है 
इस कारण यह वात भो सिद्ध है कि इस सृष्टिका करनेवाला यह स्वयं ईइवंर है । जीर 


[[ 


| 
| 


॥।४ 


चर प्रचंचनसा र-प्रवचन प्रप्ठ भाग 


सव हा फारण इंद्र हैं बयोकि उनका जो स्वरूप है वह है चैतन्य ! जीवोका स्वरूप 
भी चंतन्य है । तो जो स्वभाव प्रभुका पाया जाता है यही स्वभाव हम और झापका 
भी पाया जाता है इसलिये प्रत्येक जीव ईप्वरका स्वरुप रखते हैं। सो चाहे यह बहनें 
कवि इस जोवकी करतूतफा फल यह संसार है, सूप्टि है भौर छौहे यह कह लो कि 
इंप्वरकी फरतूतका फल ग्रह सृष्टि है । ॥॒ 

जोवेदबरके विकारका परिशाम--मैग्रा, जीवंकी करतूत है ,भावात्मक, 
पयोंकि मूलमें जीव के जो कार्य हैं वे भावात्मफ हैं। उस जीवके हाथ पैर नहीं हैं 
हाथ पैर तो कार्यफे फल हो गये पर जीवकी चीज तो नही हुई। ये हाथ पैर कंसे 
प्रकट हो गये ? इस बातकों बतला रहे हैं कि शसके व्यक्त होनेका सूल कारण जीव 
के भावात्मक' कार्य हैं । तो वहाँ इसके बसे भावात्मक कार्य हुये जिसे लोकमें यह कहने 
लगे कि ईश्यरकी मर्जी | हुई तो यह सृष्टि बन गयी । सो यह बात सत्य है इस आत्मा 
रे एक मर्जी उत्पन्न हुईं, इच्छा उत्पन्न हुई, किसी भी प्रकारसे हो उस शइच्छाका ही 

पाद यह सारा संसार है। उस तरह बह विधिश्र, जीवलोक, ये मैलृप्यादिक पर्यायें 

जीवोके ही कार्योका फल हैं । - 

श्री प्रमृतसन्द्रगू रीजी कटरदे हूं कि यह कार्यफल जीवॉफी भावात्मक विक्रिया- 
चॉका फल है | यदि जीवकी फिया ने हो तो पुदगलमें कर्ंपना नहीं श्रा सकता था। 
यह निमित्तन॑मित्तिक भावोमें देरिये ) यद्यपि स्वरपर्म नजर दो तो यह वात सुप्रसिद्ध 
है कि पुद्गलमें जो फर्मत्व श्राये थे पुदगलकें कार्यसि श्राये। जीवकी परिणहिसे 
पुदुंगल कममिं कोई वात नहीं आई है। जीवमें जीवकी परिणति है, पदगलमे 
प्रदूगलकी परिणति है । दुनियामें प्रपता-अपना काम हो रहा है। मगर जिसे होनेपर 
होता है श्रीर जिसके मे होनेपर नहीं होता, ऐसा सम्बन्ध भी तो देया जाता है। यह 
सम्दन्ध असत्य नहीं, मगर मम्बन्धकी वात्त एक सम्‌में नहीं होती, इसलिए प्रनत्य है । 

निष्चयहप्टिमें सम्बन्ध भ्रसत्य है, मिमित्त नैमित्तिक भाव असत्य है, क्योकि 
निश्चय हृप्ठि ती एक ही पदार्थमें ही उस एक पदांकी वातकों निरसती है । यह 
दूसरे पदार्थोका विषय ही नहीं करती। जब भिष्चमयरप्टि स्यकर कुछ सम्बन्ध 
जानना चाहे तो नहीं जान सकते हैं क्योंकि निश्चन दृष्डि एकंफो देसती है । निश्चय 
दृष्टिका विपय प्तम्बन्ध नहीं है ! 

मिमिलमेमित्तिक सम्पस्धी पुक्तिकी संगतदा--जव॑ मुक्ति और हुडिंकों पौर 
कर कुछ भौर देखते है तो क्या यहं वांत नहीं है कि जीवके विभाव होने पर ही 
फ्मंका कर्मत्व श्राता है, जीवविभावके हुए बिना करमंमें कर्मत्व कदांपि नहीं श्राता 
प्रही वात ठीक है । जब यह निर्णय हुआ तब इसीके मानें निमित्तनमित्तिक भाव है। 


शाधा-रर७ण हि 


ञ्रा 
अकोर की अकतिकों उद्दय चलता हैं उस-उस प्रकार की उर्न (घोंकी सुप्टि देखी 
जाती ॥ इसलिए उन पर्योयोंका एल कारण जीवोके कार्य है ५ ईने कर्मी मि ति 


पड़ती है, स्थिति पड़ती है और घिकिष्ट झपसे प्रदेशाबंब होता हैं। हा प्रकारके विशेष 
कर्मोका होना जीवकी विर्क्ियों होतेप॑र हो होता है । प्रकृति स्थिति प्रदेश अनुमाग 
यद्यपि कर्म है और कर्मकी विखित्र शत्तिसे हो पेंच होता है, लेकिन ऐसी प्र्क्ति 
स्थिति इत्यादि बेन जाता जीवके विभावके दिना वया सम्भव है | 
स्व॒तन्त्र्प्व्सि देंखों तो जीवका कुछ काम कर्ममें न क्रायगा, कक कोई काम 
जीवोंमें न आयेगा । [ झगर नि्मित्त तैमितिक भांवोंकी विचित्रताकों देखो कि जीवोंके 
विभावोंका विमित परत: थे कर्माण वर्मेशायें १४८ प्रकारकी अक्षुतिरूप बन गई 
है । और गहे कर्म, कर्मझूपसे कितने: समय तक जीवोंके साथ लगा रहेगा ? हे. 
विजित्रता जीवोंके विभावका निर्मित्त पाकर वन्धतके समय हो था गई थी और ये कर्म 
किस प्रकारसे अनुभाग रख रहे है । उसे कर्म कितनी झतुमाग णक्ति दे) पर्टे 
आअनुमागका विभाग भी ' कर्मबन्धनके समय | पड़ छुका था। ट्तनी, वाते ऐसे” जीवके 
कार्यके विन नही होती । जीव उन पुदुगल कर्मेकि कार्मोकी नहीं करता पर जीवके 
स्वभाव विनो कर्मत्व नहीं होता है ६ इस प्रकार *निर्मित्त प्रम्पराश्रोंमि चलते हुये 
देखो तो यह स्थिति होती है कि थे सब जीवलोक जीवोने कर्मोका फल है 
झरणके वाद नेय देह पतेका हेतु सूक्ष्मशरी रा सम्बन्ध ऐसी भी प्रसिद्धि 
हैं कि. किसी जीवका मण्ण होता है. याने वह भेंते छूटता हैं, मनष्यादिक पर्याय 
झूटती है तो जीव सूक्ष्म शरीर लेकर जाता हैं भौर वह सूक्ष्म शरीर स्थूल शरीरके 
'पिर्माणका कारण होता है। और जब स्थुलः झरीर और सूक्ष्म शरीर एक दो 
झैंत्रावगाही होकर एकमकसा हो जाता हैँ तो यहीं पौद्गलिक रूप इस जीवकों 
हृष्टिवन्धन में बाँचे रहता है “हें सूक्ष्म शरीर वंया हैं यह कार्माण गरीर ) 
कार्मोण शरीर फैंसी स्थल श्रीरके निष्पादन करनेके. लिए बड़ा निकट 
छ्लमित्त बनता है । किसी जग कोई दीज पड़ी हैं गेहूँ. इत्यादि का या रजवीर्यका, 
झूप कोई बना लें, हैं सव कार्माण शरीरकी विचित्रता है । 
गेहूँका सूखा दाना है, स्रटे बर्तमानमें विल्कुल अखिल है, उसमें जीव कतई नहीं 
है । जो यह प्रसिद्ध हैं कि सावूतदाना जीवका योनिश्ूत सर्चितत है, उसको पीसे विनो 
नहीं खाते तो जीवकी योनि भूत तो हैं मगर स्वयं असी यहें मिर्जीव है। गेहूँके दाने 
से छूटा हुआ जीव नहीं है । हें तो अभी ऐसा अचित्त है जैसे कंकड़ पत्थर १ फर्क 
यह होगा- कि कक परे: गेहूंके अंकुरमें योनिभूत नही है भौर गेहूँ दाना भोनियूत हैं / 


डट प्रवचनसार प्रवचन पप्ठ भाग 


चूसे गेहूँ में कोई एकेन्द्रिय जीव कुकरके बैठा हुआ हो और खुद मिट्टी पानीका संयोग 
पाकर उठ खड़ा होता हो ऐसा नही है । उन" गेहँफे दानोमें उस समय कोई भी जीव 
नही है। वे दाने सूरो हुए श्रचित्त हैं। यह विशेष वात जदर है.$कि थे अंकुरके योनि 
भूत हैं। जब जीव श्रपने सूदम शरीरको लिए हुए उस योनिभूत- पुदुगल; पदार्थपर 
पहुँँचता है तब वह स्थूल श्रीरका कारण कैसे बन जाता,है ? इसका भौतिकविज्ञानसे 
निर्णय नहीं कर सकते । यह शुद्ध ज्ञानकेद्वारा ही निरशयमे श्राता है। यह निमित्त- 
नैमित्तिक भावोंकी युक्तियोसे गरम्य है। पदार्थ सब अपने-अ्रपने स्वरुपमें हैं तिसपर भी 
यह निमित्त नैमित्तिक भाव भी उसी तरह अवाध झुपमें चलता रहता है । यह सम- 
भलो कि पदार्थोमें परस्पर निमित्त नैमित्तिक भाव तो चल रहे है किन्तु कतृकर्म- 
भाव कतई नहीं है-। इस तरह ये सव पर्यायें जीवोके कार्यके फल है, यह इस गाथामें 
कहा जा रहा है । 


४ 
+ 


विभाव परयायोमें परस्पर निमित्त नैमित्तिफ भाव है, कर्त कर्ममाव नहीं-- 

' जीवोंका वास्तविक काया तो चैतन्यात्मक है,' प्रतिभासात्मक है, परन्तु उस कार्यके 
साथ जो मोह लगा है उस्त मोहके कारण इसकी यह क्रिया विद्निया कहलाने लगती 
है। भात्माका काम बेंवल देसना जानना है। जो देखने जाननेके साथ मोह 
लगा है उसकी यह जो परिणति कहलाती है वह विकारपरिणति कहलाती है। सो 
जब जीवकी विकारपरिणति होती है तो उसका निमित्त पाकर कार्माण वर्गणाएँ 
स्वय' कर्मरूप परिणम जाती है । जीव कर्मको जबरदस्ती नहीं परिणमाता है और 
कर्म भी जीवको जबरदस्ती कुछ नही परिणमाते । कर्म अ्रपनेमें अपने [कामको करता 
है श्रौर जीव शअ्पनेमें श्रपने कामको करता है। जेसे हाथद्ग निमित्त पाकर भींटमें यह 
छाया पड़ रही है, जैसे जैसे हाथ हिंल रहा है - वैसे वैसे पृथ्वीपर भी छायाका परि- 
शमन चल रहा है। हाथ उस छायामें कुद्ध नहीं करता है । हाथ जो कुछ कर रहा 


का कुछ नही कर रही है पर ऐसा हो सहज निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध है कि जिस 
प्रकार यह सन्निधिमे आया हुआ यह हाथ मिलता है उसी प्रकार भोटका स्कंघ स्वय 
छायारूप परिणम जाता है। भीट हाथका कुछ नही करता । और हाथ भींटका कुछ 
नहीं करता । पदार्थमे परस्पर कतृकर्म भाव रंच भी नहीं है पर निमित्त नैमित्तिक 
भाव तो वहाँ पूरा इल रहा है कि जीवके विभावका निम्मित्त पाकर पृद्गलका 
कार्माणवर्गणावोंमें कर्मत्व श्राया | और कर्मोके उदयका निमित्त पाकर ये मनुप्या- 
दिक पर्याये' वन गयी ।' मर है? हे 
मनुष्यादिक जो पर्याये हैं वे कमंले .कार्या है, क्योकि मन्प्यादिक पर्याय 

22०, है] + >०... पर्याये हा कम 2८ कार्य' शा 

निमित्त कर्मोका उदय है सो यहाँ प्रदन होता है कि मनुपष्यादिक परययि कमर्के काय 


१: इसके उत्तरमें कहते हैं बे मनुष्यादिक स्येः जो क्ी-गर्णी 6 सो 
जीवके स्वेर्भावकी 'द्ववाकर्, की जयी | “सोः स्पस्ट समभते शी रहा हैं कि 
पर्योयों के रहते हूं जीवका स्व व. यह दे रहा है १ ० पु पक्षी गया तो तेंगी, 
आशा हैं ते प्रयोधभी वे ; कर रहें है भर जो असली, बह भी 
पूरा: भरकट रहे, ऐसा तो-लहीं देखी जाती हैं) पर्योयोंमें जे अमण: कर रही है 
जीवकां.स्वर्भात रोड हो गया है सी सब कण १ सो 
कहते है से, कमे। प्र्क्ति जीवका सवर्मा् गया 
और म्ुष्ण तिेट व "व “इत्यादि पर्मामे व्यक्त है गई... हे थे कर्मके:कार्म कह्टे जाते 
हैं. यदि शव जी ; हों तो स्रये कर्मी न हटायें सकेंगे. १ 
टुष्टासंतपूर्वक जुपदान, भरी व मिर्भित्तका वंबेवन-- अत में. प्रदीषका 
दृष्दास्तं आता है कि +ऊ- द्वीपंके ज्योतिके स्वभावसे जेल रहा हैं नी और पैलके 
भ दबाकर जले रहा है! तो वह जि कार्य देशी 
हेलकी एक-एक पहुँच कर व हाँपर दीपक बनां है. ५ रस हो तो दीपक 
देंसे जले ? मे थे जला दें वो थोड़ी हीं देखकों जो कुछ 
की हो, बंदलकर दीपक बना हैं; _ स्वभावसे- नहीं हे 
सका ६ दे कनो है, पर वर संयोग  करनलों , शर शेरस्में लगालों, बह सार 
हैल यहाँ तिरो् हो गया : हैलनाम्क पढ़ी थे” अपने छोड़कर्र 
-दीपकके हआ + तो पीछे. जो दीपककाी के हैं ज्योतिका 


जिस प्रकाससे दीप ज्योतिका कार्य हैं. » प्रकार १ पका मनुष्यादिक- 
दाम कर्मके काम के क्र्मेके स्वभाव वह (किया गया हैं ' सह: 
झारा पंस कंमके वे तो अब हुये कर्म कार्य और 
चुदगल कम तविके: दिमावक्रियाके कार्य । सो हे प्रकार यह संत: जग जाल 

सब जींव | लौकिकरजीबोंकी क्वियाके खेले ६, जैसे हम: दःखी: होते - हूं तो आपनी.: 


कंरतूतेसे | ढेःली होते हैं. । वैसे ही यह सोचने! आंहिए कि गेंदि कोई दुःखी है. तो 
अपनी ही अटिश दुस्ीं हैं; दूसरोंकों अरठिसि दूसरोमें दःखे हो “हीं नहीं सकते हैं. ६ 


जो उसे बलेंश, दे वे उसकी न उसे हैं और “है. आ्ुटि कया, है कि देंगे ज्ञानकों सही: नहीं 
रख सकते हैं; ६ हं। ज्ञातुक ख हो नहीं तिठओर जो बुद्धि बनी हे 

सही -समभते हैं जो, में सोचता. है बही सही हैः गलतक “गलत ज्ञात हैं णेसा 
ज्ञान- ही नहीं, हो संकेत! ता. हैं! अटिमें . तो त्र्टि मालूम हीं नहें होती । मह सबसे जड़ी 

आए होती हैं कि अंटि को चरंढि न मार्डए कर सके ६ मं 


दर अवचनसार-प्रवचन-पदठ भाग 


'.. श्रुटिओऔर भहात्रूटि--हम यह गलत रुपमें,कह रहे, हैं ऐसा 'वोध हो तो 
इसमें तो कुछ ज्ञान जम रहा है कि ये गलती की सब वातें है। भैया, मोहमें अपनी 
गलती किसीकी नहीं मालूम होती | यदि ज्ञान हो तो गलती समभमें आा सकती' है 
सो जैसे यह दुःख तुम्हारें ही विकारसे होता है वैसे ही बड़ा बवाल झगड़ा इत्यादि भी 
सब अपनी ही गल्तीसे होते हैं श्रपने ही विकारसे होते हैं। वैसे ही समको जीवका' 
मनुध्यादिक पर्यायोमे वध जाना, पश्ुपक्षी, कीड़े मकोढ़े इत्यादिके झुपमें जीवका बँध 
जाना येह जो सबसे बड़ा संकट है, यह भी जीवके बिकारोंसे ही होता है। श्रपत्ती ही 
ब्ुुटिसे यह महान संकट हो जाता है। वाहरकी चुटिसे श्रपदा संकट मानना अज्ञाने 
है। इस अन्नानमें रहकर सम्मार्ग, ज्ान्तिका मार्ग नहीं प्राप्त हो सकता है । यह जितना 
भी जगजाल है वह सब ज़गजाल इस, जीवकी क्रियाका फल है । भूलमें जीवके ही काय 
इस-प्रकारके होते हैं जिसके वगरण यह जगजाल बँध गया है । जीवोंका, विकार भी 
जिसके कारण यह ,जगजाल है, वह, इस जीवके पुर्वके बँधे हुए जो कर्म थे उनके उदयका 
। निमित्त पाकर हुआ । यदि विकार उपादानमे निमित्त पाये विना-हो जाय तो “वह 
स्वभावपरिणमत कहलायेगा ।- स्वभावपरिणमन ही ,वह कहलाता है जो किसी परका 
निर्मित्त पाये, बिना स्वयं -प्रपने स्व॒रससे बने । स्वभावपरिणमन क्या राग द्वेप-मोह 
है ? नही ये सव विभाव परिरामन है । विभाव परिणमन बंधे हुए कर्मोके उद्यके 
निमित्त से हुए भ्रोर वे कम जीवके विकारके ,निमित्तसे हुए थे । 

दृष्टाग्तपुर्वक जीच श्रौर जीवके परम्परया श्नादिबंधत्वे की सिद्धि--इस 
तरह जीवके विंकारमें और कर्मके बंधादिमें परस्परका निमित्तनमित्तिक सम्बन्ध 
अनादिसे चला श्रारहा है। जैसे पुत्र और पिताका सम्बन्ध अश्रनादिसे चलासआ रहा 
है। किसीकों जाता कि यह फलानेका पुत्र है। क्या वह पिता किंसीका पुत्र नहीं है ? 
वह भी किसीका पुत्र हैे। इसी त्तरहसे दृष्टि लगाते जावो तो क्‍या कोई अन्तमें, ऐसा 
मिलेगा जिप्तका कोई पिता न हो ? कोई नही ऐसा मिलेगा । ' जैसे, बीजसे वृक्ष हुप्ना 
झौर यह वृक्ष कैसे हुआ ? उत्तर-वीजसे । यह बीज भी कहांसे हुआ २ जिस बीजसे 
यह पेड़ हुआ ? उस बीजसे पहले कोई वृक्ष रहा होगा । इसो तरह अनेक सम्बन्ध 
बताते जाइये । क्या कोई ऐसा वृक्ष मिलेगा जिसके पहिले कोई बीज न रहा हो ? क्‍या 
कोई ऐसा थीज मिलेगा जो बिना वृक्षके हो गया हो ? कोई नही मिलिया ।_'८* 
इससे सुंनिश्चित हुआ कि पदार्थ जितने भी है वे स्वयं सत्‌ हैं, किसी दूसरेसे 
दसरे सत्‌ नहीं वन गये हें । संत्‌ तो श्रनादिसे हैं, जो भी पदार्थ हैं वे ' श्रनादिते हैं। 
उनके परस्पर के यथासम्भव सम्बन्ध भी परम्परया अनादिसे हैं। सम्वन्धके अनादि- 
। पनेमें तेव भंका हो सकती है जब पदार्थ श्रनादि न हो । जब सभी सत्‌ अनादिसे हैं तो 
उनका परिशमन भी अनादिसे है । * 


गाथा-१ १७ ४७ 


उपादानकी झ्रनिवायत्रा--कुछ लोकिक जन ऐसा भी कहते हैं कि पहले कुछ 
नेहीं था, केवल जल ही जल था, उससे मछली हुई । तो मान लिया कि पहले जल ही 
जल था और कल्पना करलो कि कोई कला अगर ऐसी किसीमें वत सके कि उस जल 
उपादानको मछलीरूपमें तैयार करदें, कर सके तो करदें, पर उस मछलीकां उपादान 
कुछ हुआ तो, जल तो था । श्रथवा जल नहीं था तो भोर कुछ था। कुछ था तो कुछ 
हुआ है, कुछ भी म हो भौर कोई सत्‌ बन जाय ऐसा तो नहीं होता । जो था वही तो 
सत्‌ है। जो सत्‌ है वह किसी भी रूपमें परिणमें, परिणमेगा अवहय । श्रव - वह सत्‌ 
किस किस रूपसे परिणमता है। इसकी वैज्ञानिक पद्धतिमें जानकारी करलें। जेसे 
सत भ्रतादि सिद्ध स्वतः है इसी प्रकार अन्य अनुकूल पदार्थता निर्मित्त पाकर पदार्थ 
किसी न किसी व क्रिसी रूप स्वतः परिणम जाते है, यह सम्बन्ध भी स्वतः है । के 
पदार्थ का निमित्त पॉकर कौन किस रूपमें परिणमते है यह सम्बन्ध भी सहज है । जैसे 
यह किसीने वनाया नहीं है कि किसी राज्यक्रे अ्रधिकारी मिलकर कानून गढ़े' जिससे 
ऐसा व्यवहार! बने कि प्रजा सुखी रहे ? इसी तरहसे पदार्थोकी व्यवस्था कोई बनावे 
ऐसा नही है वह तो स्वयं चलती चक्की है । श्रथवा पदार्थोका जो सम्बन्ध चल रहा है 
वह किसोके द्वारा गढ़ा नहीं गया, किसीने इस सम्बन्धका श्रविष्कार नहीं किया है 
क्योंकि जैसे पदार्थ स्वयं सहज अपने आप सत्‌ है वसेही पदार्थोका ही निमित्त पाकर वे 
किस किस हूपमें परिणाम जाते है, यह भी सम्बन्ध सहज है किसीने बनाया नही है । 
प्रथम बात तो यह है कि भ्रगर कानून भी कोई वैठकर वनाये और वह कानुव मिरा- 
धार बनाये तो वह कानून फेल हो जाता है । जिसकी व्यवस्था चल सकती, वही कानून 
बनाया जाता । तो यह सम्बन्ध बनाया हुआ नहीं है । यह चल रहा है इसलिए इसको 
भी अनादि सिद्ध कहते हैं और पदार्थोका सम्बन्ध भी परस्परया अनादिसिद्ध है। 


श्रतादिसम्बद्ध परसंयोगके विन्ाशकी सम्भावना :--अ्रनादिसे जीवोंका और 

कर्मोका परस्पर निमितर्नमित्तक सम्बन्ध चल रहा हैं । चल रहा है पर क्या यह 
सम्बन्ध दूट नहीं सकता,। सम्बन्ध तो अ्रनादिस चल रहा है पर यह सम्बन्ध तोड़ा 
जा सकता है। जैसे तिलके दानोंमें तेल कवसे भरा हुआ हैं ? अनादिसे चाहे वह तेल 
किसी शक्लमें हो पर .जबसे तिल है तबसे तंल़ भरा होता है। ऐसा तो होता 
तही है कि तिल पहिले वन गया हो श्रौर तैल वादमें भरा जाता हो । ऐसा होता है 
कि जब तिल लग जाता है तभी तैल भी इसमें किसी रुपमें श्रा जाता है यद्यपि प्रारम्भमें 
तिलमें तेल मालूम नहीं पड़ता किन्तु कितना बड़ा तिल होने पर उसमें तेल श्राता है, 
यह भी तो व्यवस्था नहीं है । वह तो तिलके दानेका स्वभाव ही है कि वह तैलके 
- स्वभावको लिए है । तिलका दाना तैलमयताको लिए हुए प्रकट होता है। तिलको 
जव कोल्हूमें पेला जाता है त्तव तेल उस तिलसे अलग हो जाता है। इसी तरह जीवका 
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और कर्मका सम्बन्ध अ्वादिसे . चला आारहा हे । चले, . फिर भी भेद विज्ञानक्रे द्वारा 
कर्म और जीवको न्यारा न्‍्यारा समझ कर, कर्मके निम्मित्तसे होने वाले पर्यायोको 
भी जीव स्वभावसे स्यारा समकृकर जीव यह जीव अपने ,स्वभावकी ओोर,भूुकता है 
ओर निज शुद्ध चैतन्य स्वस्पमे प्रवेश करता है, तो यह कर्म वन्धत :स्त्रयं पृथक हो 
जाता है । इससे यह निर्णय हुआ कि जीव श्रौर , कर्मका सुम्वन्ध, अनादिसे चला झा 
रहा है तो भी सम्यग्शानके उपयोगसे जीवसे कर्म पृथक हो सकते है । >> 


' ' शानविभृति--सबसे' बडा ज्ञान तो यही है, सबसे वड़ी विभूति तो, यह 
'सम्यम्ज्ञान ही है पर यह जीव अपने ज्ञान स्वरपको भूलकर श्रसार' वातोमे, कुट्॒म्ब 
परिवारमे, मित्र झत्र्‌ इत्यादिमे ही हप्टि लगाकर जिसमे सार कुछ नहीं, हित कुछ 
नहीं, बिल्कुल पृथक पदार्थ है, उनमें सुखकी श्राशा लगाये है, जिससे श्रपना स्वभाव 
तिरोभूत हो गया है। इसी से तो इसको प्रभुता विकसित नही हो सकती है । आश्या- 
झोसे, लालसाशोसे, वासनाश्रोसे इनसे अपने ज्ञानको वरवाद कर दिया है । बाह्य 
पदार्थोमें ही पड़कर यह जीव भिखारी वन गया। किसी भी पर पदार्थसे हित है, 
कल्योंण है ऐसी भावना वनानेसे तो पतन है, किन्तु जीव श्रपने स्वतंत्र स्वरूपकों 
निरंखता रहे तो इससे उसका कल्याण है।.. ' 
' जीव॑के प्रचंड ज्योतिर्मंय स्वभावके तिरोभृत होनेका कारण :--जगतमे ये 
जितनी भी मनुष्यादिक पर्यायें दृष्टिगोचर होती है व ऐसी और भी जो पर्याणें है उन सब 
पर्यायोमे रहनेवाले जीवोका स्वभाव तिरोभूत हो गया है । जीवका स्वभाव तो 
चैतन्य॑विकाशका है। जीवकी जानने  देखनेकी ऐसी शक्ति है, कि इससे जितना भी जो 
कुछ सत्‌ है सबको यह जान जाय । और, सवको यह जान जाता है तो उसे कहते 
है स्वभावका पूरा विकाश हो गया । स्वभावके पूरे विकाणको ही नांम प्रभु हे। सो 
इन पर्योयमि जो जीवके स्वभावका अर्भिभव हो गया है वह क्‍यों हों गया हे ? भव 
इसका'निर्धारण करते हैं । पहले तो यह कहा था कि जीवकी क्ियाके निमितसे वद्ध 
हुए पुदूगल कर्मोके उदयके निमित्तसे हुई मनुष्यादिक' पर्याश्रोमे जो जीवका स्वभाव 
देव गया है वह कर्मके कारण दव गया है। यह निमित्त दृष्ठिकी”'प्रधावतासे वर्णन 
है, क्योकि करमंके उदयके मिमित्त वविना जीवके स्वभावका “ अभिभव नहीं होता॥ अव 
तटस्थे वृद्धेसि दोनो ओर ख्याल रखते हुए यह निर्वारित करते है कि इन मं तुष्धादिक 
पर्यायोमें जो जीवके स्वभावका तिरोभाव होता है वह किस कारणसे होता है ? 
णशारणारयत्तिरियसुरा जीवा खलु णसामकम्मणिव्वत्ता । 
णहि ते लद्धसहावां परिशममाणा सकम्मारि ॥ ११८ ॥। 


जीवस्वमावके पूर्ण तिरोभावकी अ्संभावना- ये नर नारक तिर्यव्च और देव 





मैं भी वहाँ पर जीवके स्वभावका पूर्ण. तिरोभांव: नहीं होता है.।. अर्थात्‌ नामक्रमके: 
हारा रचे गए सारे जग जांल भी होते हैं और इन  जंगजालोंमें भी. “जीव बुरी तरह: 
फस हुआ है: 'तिस पर भी जीवंका स्वभाव जो शान दर्शन है बह पूररतिया नष्ट 
नदी होता, बंहों भी जीवेके' ज्ञान और-दर्शनकां विकाश कुछ न कुंछ पाया ही जाता 
है। ओर यहाँ लेके! कि सबंसे निम्न श्रेणीक जीव हैं. लब्ष्यपर्याप्तक, _ उनमें भी ज्ञान: 
और दर्शनका” प्रकाश बेना रहेता है! उस प्रकाशमें “कुछ सीमा तक का विकाश 
ऐसा हैः जो सदी निरांवरंण रहता-है । अशथ्थात उसका. ढकने बाला कोई. कम नंहीं है | 
निश्चयसे जीवके स्वभावका जहाँ जितना तिसेभाव है वह करके द्वारा, नहों होता । 
ज्ञान दर्शनकी-वह रुकावट वास्तवंमें जीवेकें. ही: विंकार पंस्टिंमनके करे होती है । : 











हंष्टान्तं दिया जा रहा है कि जैसे माशिक होती हैं, 
तेज होता है वह स्वच्छ उज्ज्वल होता है, : स्वंर्णकी ,अंग्रठीमें यदि वाँघ दिया जांय 
जैसे कि लोग अंगूठीमे हीरा जड़ोयां करते हैं. ऐसी-अंगूठोमें_ हरी जड़ी . लिया जाय. तो 
हीराके जंडा लेनेपर भो हीराके तेजका परां तिरोभाव तो नहीं, हुआ ।. इसी तरह 
जीव:कंमोदियंका निर्मित्त पाकर मंनुष्यांदिक पंर्यायोगे ओ गया है. और वहाँ यह भी 
सेजर आ रहा हैं कि इसका ज्ञान दर्शनका, विकाश. अधूरा है, उसका पूर्ण -विकांश 
नहीं ही रहा है। सो यह जो विकाश रुका हुआ है वह जीवकी अ्रपेनी: गल्तीसे रुका 
' हुआ है । अपने स्वेभावंकी पहिचाने नहीं हैं और उस पर इंसका हंढ़ विश्वास. नहीं है 
तंथा इस ओर उसका पूर्ण.उपयोग नहीं है तो इसका विकास रुका, हुआ है.) । 


“' “आशा विकासवाधा--अवब यहीं देखलो!ःकिंसी“चीजके::जातंनेकेअलिए*-जब 
४ अन्दाज़ा, करता चाहते हैं, कि इस. सामुलेसें आगे क्या. होगा.तो - .जावकारीकी .उत्सुकतामें 
आप हम. परेशान हो. जाते. हैं;कि.- भव .. क्या होगा ..?.सह:जोननेकी--,उत्सुकता: - राग 

द्ैषबंश होती है, राग ह/.प. मोहके कारण उस. उत्सकतामें-.प्रेशात्ती - रहती: - है.। इससे 
४ जांनना भी नहीं हो पाता.है. और ..न परेशात्ती ही-मिट पाती .:है.।.- यूदि जानते की 

उत्सुकता न. रहे अर्थात्‌ राग - हंघ.ने रहें, किसी भी :पर: ,बस्तुके परिणमतमें अपना 
“ कोई प्रयोजन न रहे तो परेशानी. समाप्त : हो जायगी.। यदि: इसे तरहकी परेशानी न 
: रहे और यह अपने विश्वाममें वना रहे... तो इस सहज. ज्ञानकी- परिणंतिको. फल यह 
होगा. कि: इन. जाननेकी -थोड़ीसी-- बातोंकी, तो वात .बया, समस्त - विश्वंका.... 
“हो जायगा..। यह आशापरिणमत ज्ञानविकासंको:प्रवल वाधक है.। १ 
ह ज्ञानसे लोकिक प्रयोजनकी आशा विकासनें अ्रसस्मव--:इस. प्रसंगमें: मही लोग 
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यह सोचचेंगेकि हमें उस विश्वके ज्ञानसे क्या मतलब है जिनसे जानकर कुछ मतलब्रकी वात 
भी मन की जाय-। ये तो उस ज्ञानको महत्त्व देते हैं जिस श्ञानको करकें अ्रपनी कल्पनाम्रोंके 
मुताबिक बिषय कपायोंका मतलव एं5 सकें। इन प्रयोजनोंमें रहकर भौर उस उत्सुकतामें 
रहकर विकाश कर सकना- प्रगति कर सकना असम्भव है । जीवके अनन्त आनन्दका 
अ्रम्युदय शानके पूर्णा विकासके साथ है। जो उन प्र्यायोगें रहते हुए भी जीवोका 
स्वभाव पूर्ण नही हो रहा है, वे जीव अपने ही विकार परिणमन से आसक्त हो कर 
अविकशित है। दूसरे कोई जीव अथवा कमोके उदय इन जीवोंके स्वभावको नहीं 
नष्ट कर-पाते हैं, न दवा पाते हैं, किन्तु यह अपना विकार परिणमन करके स्वयं दव 
गया है । > 
बक्तिहीनताके विश्वासमें खुदकी शक्तिहीनता प्राकृतिक :--जैसे कोई बोर 
पुरुष किसी भ्रममें झ्राकर कायर बनकर दब कर शक्तिहीन बन जाता है श्रौर अपने 
कार्यमें सफल नहीं हो' पाता है । इसी तरह प्रभुस्वरूप यह आत्मा भ्रम करके अपने 
स्वरूपको भुलाकर अपने आप ही अपनेको प्रानन्दरहित मानकर आनन्‍्दकी आशामें 
परकी श्रोर दृष्टि देकर स्वयं शक्तिहीन हो रहा है, इसीसे भ्रपने स्वभावका विकास 
नहीं कर था रहा है। विचारनेकी बात है कि घर तो आपका वही है, लोग सब वे 
ही हैं, कही ऐसा नहीं कि आधा घंटा तक उनका ख्याल न करें तो उनके ऊपर बम 
गिर जाय । आप उनका विकल्प न करें तो क्‍या वे नष्ट हो जावेंगे ? ऐसा तो नहीं 
है। जब ऐसा नहीं है तो हिम्मत कर लीजिए कि लो, श्रव इस प्रकरणमें मुझे कुछ 
नही सोचना है, कुछ भी विकल्प नहीं करना है।यों कुछ समय भी निबिकल्प 
विश्वाममें व्यतीत हो जाय तो अ्रपने आपको विलक्षण शभ्रात्मीय आनन्दका अनुभव हो 
हो जायगा । इतना साहस यह जीव नही करता है प्रत्युत विकल्प बना कर निरन्तर 
सोचता रहता है, यही एक खेदकी वात है। 
जब प्रवाहका दुष्टान्त व स्वभावाभिमवमें उपादान व निमित्त--एक द्रव्यके 
द्वारा दूसरे द्रव्यमें कुछ नहीं किया जाता, किन्तु इस जीवने स्वय' मोह बनाकर अपना 
विकार करके अपनी ही क्रियासे परिणम कर अपने स्वभावको तिरोहित कर दिया है। 
इसके लिए एक हृष्टान्त जल प्रवाहका दिया जा रहा है । जैसे जब जल वरसता है तो 
वह जल प्रवाह कितना ही तो नीम आदिक कदर रस वाले पेड़ोंमें पहुँचता है श्लौर कितना 
ही जल समूह चन्दन आदिके वृक्षो|ंमें पहुचता है उनके पास पहुंच कर जल अपना 
स्वभाव तिरोहित कर देता है। शभ्रथवा कुझोसे रहट द्वारा जो पानी डाला जाता है तो 
कुछ पानी मिर्चके पेड़ोंमें पहुँचता है और कुछ पानी कले श्रादिके पेड़ोंमें पहुंचता है। 
कहीं वह पहुँचे वह जल श्रपने स्वभावकों तिरोहित कर देता है) जलका स्वभाव 
क्या था कि बहना और उसका स्वाद रहना । जलमें जो ये दो बाते थीं वे भ्रव खतभ 


के 


गांथा १९८ भ्प्‌ः 


हो गई । नीम आादिक पेड़ोंमें वह पानी पहुंचा तो पानीका जो स्कन्ध है* वह स्कत्ध 
पेड़ोंलप परिणमने लगता है। और पेड़ोंका कुछ अंग वने जाता है, जिसको : स्पष्ट तो 
नही बता सकते पर युक्तिसे संगत है। झ्ब -पानीका 'जो बहनेका” स्वभाव, है औरे 
स्वादिप्ट लगनेका स्वभाव था वह कहाँ रहा ? 


कोई कहे कि वृक्षने उसके स्वभावको-दवा दिया सो ज्ञान दृष्टि से देखो त्तो 
वक्षोंने जलके स्वभाव को नहीं दबा दिया किन्तु जल स्वय वृक्षोंका समागम' पाकर 
अपने बहने और स्वादिष्ट लगनेके स्वभावकों खो बैठा। सो भ्रव पानीका न तो वंह 
वहनेका प्रदेश रहा जैसाकि फैला हुआ था और न वह स्वाद ही रहा जो पानीके 
स्वभावमें पहले था। इसी प्रकार प्रात्माभी इन पर्यायोंमें पहुंचकूर कार्मोरण 
वर्गणावोमें वंधकर अपने सारे प्रदेशोंसे और अपने भावोंसे अपने स्वभार्वको खो 
बैठा है । 5 न 

भैया, कर्मोने जीवके स्वभावको नहीं ढका, क्योंकि ऐसा नहीं है कि शरीरके 
भीतर जीवका ज्ञान तो पूरा हो और कममोने या शरीरके चमड़ेने इस ज्ञानको ढक : 
दिया हो । ज्ञानका आवरण तो रागद्वेष विकल्पोंके कारण ही हो-गया- है । 


दृष्टान्तपुर्वेक ज्ञानकी श्रवाधगतिको, सिद्धि--श्ञान जब विकसित है तो उसका” 
ढकनेवाला कोई दूसरा पदार्थ नहीं »हो सकता। जैसे आपके घरके भीतरके कौनेमें 
तिजोरी रखी है उसके अन्दर एक मजबूत ट्रन्क रखा है, उसके अन्दर एक डिब्बी है 
श्रौर उस डिब्वीके अन्दर कपड़ेमें वंधा हुआ एक रत्न रखा-है या-अ्न्य कोई गहना 
रखा है तो यहाँ बैठे बैठे ही उस- गहनेको कितना जल्दी आप जान जायेगे। उसके 
जाननेमें कुछ भी तो अटक नहीं होती । घरके किवाड़, तिजोरी, ट्रक आदिसे क्या 
यह ज्ञान भ्रटक जाता है ? नहीं अटकता । क्‍या वे सब ज्ञानको रोकेंगे या धक्का देंगे । 
ज्ञान दरवाजेके बाहर वेठा हो और उसे किवाड़ घुसने न देते हों,, ऐसा तो नहीं है । 
कोई भी श्रन्य पदार्थ ज्ञानका निरोध नहीं कर सकते । 


परपरिणति ज्ञानविकासकी बाधिका---परकी परिणतिसे ज्ञानका स्वभाव प्रकट 
नहीं है। यह जीव स्वयं ही म्रम करके' अपनी दृष्टि कों बाहर में डुलाता है तो 
इसका जो अंत्तरंग बेभव है वह सारा वैभव तिरोभूत हो जाता है। इसमें ज्ञान व 
श्रानन्‍्द सही स्थितिमें नही रहता | पर वस्तुओंका लालच करना तो अपने आपको 
, वरबादीमें डालना है । इतना बड़ा जो श्रापका नुकसान है उसको कर्मोने नहीं किया 
शरीरने नही किया, किन्‍्हीं पर वस्तुम्नोंने नहीं किया, किन्तु यह जीव ही स्वयं” अशुद्ध 
योग्यता वाला है सो किसी पर वस्तुका आश्रम करके कर्मोदयका निर्मित्त पाकर स्वय 
अपने आप अपनी ही परिणतिसे वरवाद हो रहा है। और उस स्वभावको प्रकट 
नही कर रहा है। ज्ञान स्वभाव आत्माका सर्वस्व चमत्कार है । 


#२, प्रवचननंसार-प्रवचन पष्ठ भाग 


- - शक्य पुरुषार्थ--देखो भैया, श्रव तो यही एक प्रुर्पार्थवी बात है कि ऐसे 
पर्यायोंका वन्धन होते हुये भी कर्मों द्वारा रचे हुए शरीरमें रहते हुए भी, ऐसे अनेक 
निमित्त 'असंगमे भी जीवका स्वतंत्र स्वरूप नजर झ्ाये भ्रौर जीवकी जो भूटि हो रही है 
उप्षतमे भी जीवकी करामात नजर आये, यह है ज्ञानका 'अनौखा चमत्कार । यह भी 
देख रहे है कि परका निमित्त पाकर यहाँ कितने बवाल हुए हैं भौर यह भी स्पप्ट दीख 
रहा है कि यह बवाल जीवकी:ही किसी भूलसे हुआ है । किसी दूसरेने ववाल नहीं 
मचाया-। इन प्रश्न॑ंगोसे हमें आत्महप्टिकी शिक्षा मिलती है। निमित्तहष्टिसे यह शिक्षा 
मिली कि मेरा स्वभाव तो निशचल है परन्तु यह जो चलपना उत्पन्न हुआ है वह उपा- 
दानकी अयोग्यतासे श्रर्थात्‌ विभावयोग्यतासे निमित्त पाकर हुआ है। हम अपने 
स्वभावको देखें तो ये निम्न चालें सब फेल हों जावेंगी । श्रौर उपादानदृष्टिसे देखे तो 
वहाँ कोई दूसरा निमित्त या आश्रय ही चही नजर श्रायेगा । यदि परका आलम्वन 
नहीं लिया जाता तो परका आलम्वन न॑ होनेसे श्रपने मार्गका / प्रकाश स्वयमेव मिल 
जाता है। 

वस्तुस्वरूपका ज्ञान नयोंके विज्ञान विना भहीं हो पाता है इसी कारण तत्त्वके 
सम्वन्धमें अनेक प्रकारके विवाद हो -जाते हैं।। यह निज श्रात्म तत्त्व क्या कूटस्थ श्रपरि- 
णामी है या क्षण क्षणमें नष्ट होता रहता है ? “इसी सम्बन्धमे श्रव यहाँ बतलावेंगे 
कि जीव-द्रव्यरूपसे तो,अ्वस्थित है फिर भी पर्यायोके ह्पसे अनवस्थित है । 
'  जायदि शोव रे रास्सदि खरभंगसमुब्भवे जणे कोई । 
, जो हिं भवो सो विलयो संभवविलयत्ति ते णाणा ॥११७॥ 
कोई भी पदार्थ ऐसा नही है जो नया बनता हो या मिटता हो अर्थात्‌ न तो 
कोई उत्पन्त होता है ओर न कोई पदार्थ चप्ट होतां है । जो सत्‌ है वह हमेशासे है 
और हमेशा तक रहेगा । वैज्ञानिक लोग भी यह बात बतलाते है कि जो है वह सदासे 
है और सदातक रहेगा, जो है उसका अ्रभाव नही' होता । प्रत्येक पदार्थ द्रव्यत्वते न 
उत्पन्न होते है और न नष्ट होते है। भौर ऐसा भी नहीं है कि कुछ भी न हो और 
वन जाय तथा ऐसा भी नही है कि कुछ हैं श्रौर बिल्कुल न रहे । बसे तो यहाँ भी आप 
लोग देख रहे है कि कोई चीज है तो क्या वह बिल्कुल उड़ जाती है ? एक लकडीमें 
प्राग लग जानेसे खाक हो गई तो कुँछ तो धुँआ रुंपमें फैल गई और कुछ गरम रुपमें 
सुक्ष्म स्कन्ध होकर साधारण सन्तिधिमें फैल गई, कुछ भस्म रूपमे रह गयी और कुछ 
वह भी हवामें उड़ गई, तो उस जगह कुछ खास चीज बाहर देखनेको नही मिली तिस 
पर भी लकड़ीमे जितना सत्‌ था वह सवका सब है। चाहे वह आसमानमें घुँआरूपमे 
उड़ गया हो, चाहे पकड़में न श्रा सके, चाहे देखनेमें न आ सके, फिरभी वह सबका 


संकल्प त्रगें व शुद्ध दर बुर हुआ करती, हैं 
ओर अनन्तकाल तक हैं, तिसंपर, भी जीव॑ जब मनुष्य,.. देखे, 
नारकी: जिस भी रूप इस, लोक में रहते हैं,वे इस रूपसे तो. क्षरा-क्षरामे नये-नये:* बनते 
र:पुराने-पुरांने .पर्यायोंसे बिलीन होतें, हैं...) भ्रव देव बन, गए, देव 


मनुष्य मिटकर पशु बन गएं ।, सौ, इंव्यत्व हष्टिसे: सर्वत्र वही: 


०१६ 
पर्याय. हेष्टिसे वह प्रत्येक समय नये-तये, पर्यायमिं.. उत्पन्न -होता.है. और « पूल 


डे; ४ण5 आओ आजाडड, टाए इशारा 


जिक्र ६. 


जायेंगे कि जीव अपरिरामी हैं, तब तो पुरिशमन भी नहीं होगा वे तो शांववत 
अंपरिरशामी हैं, वेदलनेवाले नहीं हैं।' तब तपसे तो कुछ, दसका 
संयम किसलिए किया. जाय, ? यदि यह कहो कि वह (एक कुर 
“सनीत पदार्थ होते हैं, नवीत-नवीन जीव आते हैं, एक 
ू करते 





॥ 
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सो न तो अ्रूव एकान्त करनेपर साधन बनता है और न क्षरिक एकान्त करनेपर 
कोई व्यवस्था बनती है । 

-. अ्रवस्थितता व श्रनवस्थितताके होनेपर ही पदा्थका अस्तित्व :--यह 
द्रव्यरूपसे तो भ्रवस्थित है और पययायके रूपसे श्रनवस्थित है। श्रव इन. दोनों वातोका 
क्रमसे वर्णन करते है। ये दो बातें कौनसी है ? पहिली बात तो यह है कि. उत्पत्ति 
ओर विनाशमें एकता रहती है, दूसरी वात यह है कि उत्पत्ति और वित्ाशका उनमे 
नानापन रहता है । जैसे एक दृष्ठान्त लो-घड़ा श्ौर कुण्डका । जैसे घड़ा बने और 
घड़ेकी इस तरहसे फोड़ दें कि उसके ऊपरका श्रावा भाग खतम हो जाय और कुंड 
सा रह जाय, जिसमें कि पानी भर देते हैं श्रौर पक्षीलोग उस कुडपर श्राकर वैठते 
है। तो यह बतलाबो फि घड़ा तो नष्ट हुआ श्रीर कु ड बन' गया, तो इन दोलनोंमें 
एकत्व है क्या ? याने जो घड़ा है सोई कुड है श्रववा जो मिट॒टी घड़ेके _ बनानेके 
लिए है, घड़ा बनाते समय पहिले पहल जो वनता है भौर बादमें छापकुर, जोड़ क्र 
बनता हैं । तो वह पूर्ण कुण्ड अवस्था हो गई । अब यह बततलावों कि जो घड़ा हें 
सोई क्‌ ड्डहै क्या ? कुड का काम अलग है, श्रौर घड़ेका काम अलग है। श्रापका 
प्रयोजन भी कु'डका भ्रलग और घड़े का श्रलग है । कोई घड़ा खरीदने जाय तो कुंड 
खरीद ले जाय और कुड खरीदने जाय तो घड़ा खरीद ले जाय, यह नही देखा 
जाता है । दोनों भ्रलग-अलग चींजें हैं, भिन्‍त-भिन्‍न है मगर दोनोंकी आधारभूत मिट्टी 
है। जिस मिट्टीसे घड़ेका रूप तैयार हो जाता उसी मिट्टीसे कू डका रूप तैयार हो 

जाता । जब दृष्टि शुद्ध डालते है त्व वे एक जँचते है । एकत्वकी दृष्टि रखनेसे याने 
मिट्टीकी नियाह रखने से यह प्रतीत होता है कि जो उत्पन्न होता है वही विलीन 
होता है । 

उत्पादव्यय प्रौष्यका निर्देशन--अब भागे की वात देखो, मिट्टीमे ही कोई 
पर्याय उत्पन्न होती है और मिट्टीमे ही कोई पर्याय विलीन होती है | तो जो उत्पन्न 
होता है वह भ्लग है और जो विलीन होता है वह भ्रलग है। मगर उन दोनोंका 
आधारभूत जो मिट्टी है वह तो ध्यूव है । जब पर्याय दृष्टिसि देखो तब उत्पाद व्यय 
हुआ | ये दृष्टियाँ तो की है किन्तु यह जो हप्टान्त दिया है. वह मोटा हृ्दान्त है 
क्योकि मिट्टी द्रव्यरूप नहीं है। ब्रह भी ।पर्याय है, पर समझमेकी सीमामे मिट्टीको 
द्रव्य मानलें और घड़ेको पर्याय मानलें श्लौर समझकर श्रसलियत की झोर बढे| । 

इसी तरह जीव व उसको पर्यायकों देखेंकि जीव देव भ्रादिक पर्यायोसे तो 
उत्पन्न होता है भर मनुप्यादिक पर्याय रूपमें बिलीन होता है । याने देव वन गया है 
और मनुष्य मर गया है) ऐसी अवस्थामें यदि एक जीवपर ही दृष्टि दें तो उत्पन्न होता 
है, तो वही है और विलीन होता है तो वही है। क्योंकि पर्यायका आधारभूत जो 


गाथा ११६ कै. 


जीव द्रव्य है वह तो प्रव है ना ? उस हृष्टिसे यह पदार्थ श्रीव्यवान हुआ और 
अ्वस्थाकी दृष्टिमें उत्पाद व्यय वाला हुआ ॥ यह जीवकी वात नहीं, समस्त पदार्थोका 
ऐसा ही स्वरूप है कि वे हैं और परिणमते रहते हैं। 

वरतुस्वरूपका परिचय प्राप्त किये बिना विश्ञाम पाता असम्मव--भैया, 
वस्तु स्वरूपकों श्रपने उपयोगमें लो और देखी यह अपने आपमें है और परिणमता 
रहता है, इतना ही उसका काम है, इतनी ही उसकी दुनिया है, इससे बाहर उसका 
कोई वास्ता नहीं है । वाहर तो श्र्य-श्रन्य पदार्थ हैं, सो वे भी तो अपने आपके 
स्वरूपमें हैं और परिणमते रहते हैं। उनसे मेरा-सम्वन्ध नहीं है । वह सब तो अपनी 
कल्पनाओेंकी जानकारीका विषय वन जाता है। किन्तु मोहकी प्रेरणासे बाहरी 
पदार्थों दृष्टि फँस जाती है| वस्तुतः मैं हूँ और परिणमता हूँ, इतनी ही मेरी दुनिया 
है, इसके श्रागे मेरा कही कुछ नहीं हैं, इस अव्यात्म हृष्टिसे देखनेपर यह सिद्ध 
होता हैं कि मै शाइवत्त चतन्य पदार्थ हूँ, और प्रतिक्षण परिणमता रहता हूँ। सो मैं 
कुछ कर पाता हूँ तो अपने ही चतन्यात्मक परिणमनको कर पाता हूँ | दूसरी बातों 
को मैं नही कर सकता । इस निज चैत्तन्यात्मक परिणमनको मैं करता हूँ। किसके 
हारा करता हूँ ? श्रपने द्वारा यह श्रपनी क्रियाका फल भी खुद प्राप्त कर लेता है । 

रागपरिणमनका कत्तंव्य--अवब एक रागकी ही दृष्टान्तमें ले लो॥ इस 'रागको 
कर कोन रहा है ? यह मैं खुद ही तो राग कर रहा हूँ। मैं किसको कर रहा हूँ ? 
राग्रात्मक निजको कर रहा हूँ। मेरे में जो राग परिणमन होता है वह मेरे द्वारा होता 
है । कोई दूसरा मेरेमें रागपरिशमन नहीं करता, मेरेमें रागपरिणमन मैं ही तो करता 
हैँ, इसलिए इन रागोंके परिणमनका कर्ता मैं ही तो हू । दूसरे पदार्थ मेरे रागोंके कर्ता 
नहीं हैं । जो कुछ राम परिणमन मेरेमें हो गया है वह मैंने ही किया है । घरके चार 
जीवोंकी माना है कि इन पर भेरा श्रधिकार है तो क्या उन चारों जीवोंका परिणमन 
भी वही कर देता है ? भरे उनका परिणमन वे ही करेंगे, कोई दूसरा नही करेगा। 
में तो सर्वत्र श्रपना ही चैतन्यात्मक परिणमन करता हू । जब जो मेरे में झ्रायगा चह 
अपनेमें ही अपने द्वारा श्रायगा | अब जो किया वह अपने में ही किया । हम दूसरोंमें 
कुछ कर सकते है कया ? नहीं । 

मेरे जो रागात्मक परिणमन हैं वे भेरे ही परिणतिसे होते है। किसी दूसरेके 
हारा मेरे रायात्मक परिणमन नहीं होते, क्योंकि सभी पदार्थ है और प्रति समय व 
अपने-अपने में पःरणमते रहते हैं, किसीको किसी अन्यके कामको न अवकाश है और 


ने कोई किसीका काम कर सकते हैं। इन रागात्मक परिणमनोंसे क्या लाभ हैं ? इनकी 
तो अपेक्षा करना ही उचित है। 


गाथा-१ १६ ५७ 


झपनेमें नित्य प्रकाशमान श्रवस्थित तत्वके दर्शनका श्रेय--इस प्रकरणमें यह 
कहा जा रहा है कि पदार्थ द्रव्यरूपसे तो भ्रवस्थित है और पर्याय रुपसे अनवस्थित है । 
अवस्थितका भ्रथ॑ है वही का वही रहना और भ्रनवस्थितका श्रर्थ है वही का वहो न 
रहना । श्रभी तक अन्य थे अव अन्य कुछ हो गये इसको कहते है अनवस्यथित। जब 
पदार्थोंके अस्तित्वपर दृष्टि देते हैं, उसके स्वभावका लक्ष्य करते हैं तो वह पदार्थ 
अवस्थित है, वहीका वही है । जैसे एक ही भवमें, हस मनुष्य भवमें हो तो जो बचपनमें 
जोब था वही का वही भ्रव है, यह तो अवस्थित ही है, जो था सो ही है, अन्य कोई 
नही है, इस प्रकार तो हो गया अवष्थित; किन्तु श्रतवस्थित भी श्राप लोग वैसे रहते है, 
रहते है ना वहुत-वहुत्त । वचपनमें और ढंगके थे, जवानीमें और ढंग बना और बुढ़ापेमें 
और ढंग बन गया । इस तरह 'रोज-रोज नया नया ढंग बनता है । रोज रोजकी बात 
ही क्या, घंटे घंठेमें मया-नया ढंग बनता है | घंटे घंटेकी वात ही बया. मिनद मिनटमें 
और और ढंग बनता है । मिनट मिनटकी क्‍या वात, सेकेण्ड सेकेन्डमें अन्य अन्य ढंग 
बनता है। सेकेन्ड की वात ही क्या, प्रति समय और और ढंग बनता है। 
दुष्टि फ्रे प्रयोशन--भैया, कहते है मा लोग कि तुम एक वाततमें कायम ही 
नहीं रहते हो, क्षण-क्षण में बदलते ही रहते हो । इसी प्रकार पदार्थ भी सब किसी 
एक दश्ामें कायम नही रहते है, रह ही नही सकते है, वयोंकि वे पदार्थ है, परिशमन- 
शील है। पर्यायोंकी हृष्टिसे देखें |तो वे श्रनवस्थित है। जैसे घड़ें और कुण्ठ आदिक 
पर्यायोंमें मिट्टीके अस्तित्वको देखें तो वह तो अ्रवस्थित है, वहीका वही है, कोई 
दूसरी चीज नहीं आ गई । मिट्टीकी हृष्टिसे देखें तो वह अवस्थित है और उपकी 
दश्षाओको देखें तो उसमें श्रनवस्थितता है । तभी' तो जिसको द्णाओंका तो प्रयोजन 
हो और द्रव्यत्वकी वात सामने रखदें तो उस प्रयोजनवाले को संतोप न होगा तथा 
जिसको द्वव्यत्वमें प्रयोजन हो और उसके सामने मात्र पर्यायके प्रयोजनकी ही बात 
रख दी जाय तो उसको भी संतोष नही होता । जैसे श्रव लगी तो प्यास है और घढा 
फोड़ कर घर दे तथा कहा जाय यह कि यह मिट्टी तो वही की वही है, मैने कुछ भी तो 
नही किया, तो बताझो इसमें कैसो विडम्बना बनेगी । श्ररे, उस मिट्टीसे तो काम नहीं 
निकलता, काम तो उस घड़से था, उसे मिट्टीकी वात कहकर कैसे संतोप कराया जा 
सकता है । इसी प्रकार जिसका द्रव्यसे तो प्रयोजन है और उसको पर्यायमें हुठ करके 
सामान्यतत्त्वका निषेध किया जाय तो उसका प्रयोजन तो सिद्ध नही होगा फिर उसे भी 
संतोष कैसे हो॥ 
जैसे कोई आदमी वाजारसे सोना सरीदने चला झौर बोला दूकानदारसे कि 
भाई सोना चाहिये। वहाँ कोई भूठ मूठ सतावे.कि भाई यह तो कड़ा है, यह तो 
न्डल है सोना हमारे पास नही है तो क्या यह कृहना ठीक है। अरे भैया, कड़े और 


हा 


भर 
है. 
है] 


की प्रवचनसार-प्रवचन पपष्ठ भाग 


रागादिक परिशमन करनेके श्रमका फल--इन रागात्मक परिणशमनोंके करने 
से तो झाकुलताएँ ही हो जाती है । इन रागात्मक परिणमनोंका फल श्राकुलता मिली 
वह भी हमको ही मिली । तो इन आकलताओ्रोंका फल किसको मिला ? अपने को ही 
तो मिला | जैसे आप किसी पुशत्रपर खुब राग करें और पुत्र श्रापको कुछ न समझे तो 
जब उन पुत्रोंकी दृष्टि तुम्हारे ऊपर नही है, तो वे तो श्रपना मौज कर रहे हैं, तुम 
चाहे जितने रागादिक करलो, उनका फल तुम्हें ही भोगना पडेगा ) लडके तो श्रपने ही 
मौजमे मस्त है, चाहे श्राप कितने ही दुःखी हो रहे हों | सो मेरे जो भी परिणमन 
होते है उनका फल भी मैं ही हूं । यही सिद्ध हुआ कि मैं करता हूँ, मेरा मैं ही कर्म हें, 
श्रौर मेरा कारण मे ही हूँ शोर कर्म भी में ही हूँ । यों श्रपने आपकी श्रात्माके एकत्व 
पर दृष्टि जाय, अपने ही आत्माके एकत्वका निश्चय हो तो उसमे समता थञ्रा सकती 
है, शान्ति श्रा सकती है, धर्म श्रा सकता है । 

एकत्वदर्शन--भैया,धर्मसाधनाके लिए हम क्‍या करें ? क्या हाथ पैर चलाते 

॥ रहे ? धर्मके लिए क्या करें ? अपने आपके एकत्वपर निश्चय करो, अर्थात्‌ मै ही कर्त्ता 

हैँ, में ही कर्मंफल हूँ, मैं ही कर्म हूँ, में ही कारण हैँ । मेरेमे मेरेस वाहरका कुछ तत्त्व 
नही है, ऐसा एकत्वका निश्चय होनेपर पर पदार्थोकी ओर दृष्टि न रहेगी और पर- 
पदार्थोका आलम्बन न रहेगा, उसका विकल्प भी न रहेगा | सो आत्माके एकत्वकी 
साधना प्रवल होती चली जायगी | भैया, तुम्हारे सुखी होनेके लिए यह दृष्टिही 
अमृत है । इस भ्रमृतका ही पान करके अपनी ऐसी हष्टि बनाओ कि मैं अकेला हूँ, 
अपने का ही करने वाला हूँ और अपने ही द्वारा करता हूँ । तथा मेरे करने से जो भी 
प्रयोजन वन गया, जो भी फल हो गया, वह मुझसे ही हो गया। सो मेरी दुनियाँ, 
मेरा वैभव, मेरा वस्तुत्व, मेरा रवरुप ।मेरेसे बाहर नही है। मेरा तो मैं ही हूँ, जिसने 
ऐसा समभ लिया तो समभो कि उसने मोक्षका मार्ग प्राप्त कर लिया | चौरासी त्राख 
योनियोमें भ्रमण करना मिटा लिया । 


जीवनकी सफलता--यह्‌ नर जीवन बड़ा अमुल्य है, इसमे विवेक शक्ति प्रवल 
है, ऐसा नरजीवन यदि श्रात्म हृष्टि करनेके अभ्रवसरमें काम आ गया तो यह नर जन्म 
सफल है । यदि हम अ्रपने एकत्वमें दृष्टि लगायें तो कल्याण है, अन्यथा यह भाव संसार 
तो आपके स्वागतके लिये हाजिर ही है । मेने इनको वहत कुछ सुख दिया किन्तु ये 
सव मेरे विरुद्ध हो रहे है, इत्यादि विपरीत भाव होते है इसीसे क्लेश्ोंका बोक लद॒ता 
है । बलेश भी वाहर नही है, अपने ही ख्याल वनानेसे क्लेश उत्पन्न हो जाते है। सो 
यह ख्याल ही तुम्हारे: दुःखोंका बन्धक हो रहा है। अपने शुद्ध स्वरुपके एकत्वका 
आलम्बनेक्रलो, यही शान्तिका उपाय है। इस उपायके लिए भगवान जिनेर्द्र देवने 
वस्तुके स्वरूपको स्पष्ट प्रदर्शित किया है । 


आर 
शोज-रोर्ज नया 


शरया ) इस तरह 
धंटे चंटेमें नंधानतयां ढंग बनेता 
ढंग नेता है। मिंट मिट 
की चतत ही क्या, 


कहते 





शप प्रयचनमार-प्रवचन यप्ठ भाग 
उुन्दल में ही तो शोना है। पर्यायोंकी दृष्टि गौरा की, तो वहाँ स्वर्णों नजर धाया । झो 
जया, उसे सो उस स्यण्से प्रयोजन है, दश्ाओंसे नहों है । 

विभिन्‍न दुष्टिके विभिन्न परिणाम--अ्रन्य भी एक इष्टान्त लोन्तीन मनुष्य 
भराजार घसे | उनमेंसे एक भाहता था सोनेकी कलमसिया, इसलिए कि प्रभुका अभिषेक 
फरेंगे सोनेगी कलसियासे । एक चाहता था मुकुठ | इसलिए कि पूजा करेंगे ततौ मुकुट 
बांध कर करेंगे झौर एक चाहता था साली सोना। ये तीनों एफ दुकानमें पहुँचे, 
जिस तुकानमें सोनेकी मससियोंकों तोडफर मुकुट बनाए जा रहे थेे। उसने सोचा 
कि पलसियाँ बहुत दिनों की रसी हैं, थिकती महीं हैँ सो इस प्जावेः दिनोंमें मुकुट 
बिक जावेंगे । इन तीनोंमेंसे जो चाहता था फलसिया बह तो दुःसी होता हुआ विचार 
रहा है कि हाय में प्राधा घन्टा पहले क्रा जाता तो धनी बनायी फलसिया मिल जाती । 
जो मुमुठ चाहता था यह बड़ा प्रसन्‍न हुआ कि लो श्रभी १० सिनटमें ही मुरुठलैयार 
हुमा जाता है । जो दाली सोना घाहता था बहु ने तो हित “था झीर न दुः्सी था । 
उसकी मुकूद रहता तो, कलसिया रहती तो, समझें घान्ति थी, सबसे उपरेक्षामाथ था 
मे जो तीन प्रकारकें भाव हैँ ये उत्ताद, स्यय, धौस्यफी दृष्टि बताते हैं कि एक कल्- 
सियाया व्यय देराकर दुःसी होता, दूसरा पुरुष सुकूटफा उत्पाद देखकर सुसी होता 
श्रौर तीसरा सबसें स्थणांत्व देख रहा, यह से कलसिग्रोकि व्ययसे सुर दुःख बरता ओर 
न मुझुटके उत्पादमे सुरा युशय फरता, उसके सो सर्वत्र उपेक्षा भाव हैं। 

प्रयिके सध्ष्यमें मोहुफा फारणएत्य--इसी प्रदार जिनके पर्यायहप्टिकी सुस्वता 
रहती है श्लौर जो उस पर्रयिके लब्ष्यमें सुधार विगाह तकते रहते है, उस परयोसिके 
सध्यमें इसमा बढ़ जाते है कि उपचारसे हो मोह हो जाता है, र्थात्‌ इस बस्लुके 
करण सुधार होगा इसलिए संचय मरे ऐसा व्यामोट हो जाता है तो थे परिग्रहीं व 
बग्गी बन जाते हैं । वैसे तो जैसे द्रब्यस्थफा राष्डन करके पर्याव नही पकड़ना उचित है, 
बसे ही पर्यायका राष्डन करके द्रब्यत्यफों महँ मानना चाहिये, क्योकि द्रव्य और पर्याय 
दोनों तत्त्य ऐसे हैं फि द्वव्यके बिना पर्याय नहीं रहु सकता भर पर्यायके बिना 
द्रव्य नहीं रहता है। जैसे वचपन, जयानी, इृट्ापा इसमें ही तो मनुप्पत्व राजता हैं। 
यदि मनुप्यत्य ही न मिला होता सो वच्पन, ऊथानी, दुढ़ापा मे वहां पर विराजते। 
इन तीनों द्ाश्रोफे बिना मनुष्य कुछ नही है. भौर मनुम्यस्वके बिना तीनों दयाएं 
पद्ध मही है । ने 
ष स्वभायक्ते ग्रपरिचयमें अनेक फल्पनाये--इन पदायोके स्वभावकों जाने बना 
इस सोककी हृप्टिसें इसके निर्णयकी श्रनेक कल्पनाएँ होने लगती हैं। फोई गह कहते 
कि ईइवरने जगतफों बनाया है, कोई यह कहते कि इसके लिए तीन देवता नियत हैं। 
एक दुमियाकों बनाता रहे, एक दुनियाको मिटाता रहे और एक दुनियारी रक्षा करता 


रू 


न्‍न्‍ 
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चित्स्वभाव, चैतन्य, ज्ञायकस्वभाव श्रात्मद्रव्य है. उसकी हृष्टिसि जीवको देखा तो 
सर्वत्र वही है। 


द्रव्यद्‌ प्टिका चमत्कार--यह्‌ द्रव्य दृष्टि इतनी तीक्ष्ण होती है कि भनेक 
आवरणोको भेदकर ठीक श्रन्तरमें एक्मरेके समान पहुँच जाती है। जैसे किसी 
हड्डीका फोटो लेनेवाला यन्त्र, एक्सरा फोटो लिए जाने वाले व्यक्तिके वस्त्रादिको 
भेदकर याने सुई चुभोकर नही, किन्तु फोटोमे न लाकर मात्र उस हड्डीका ही फोटो 
लेगा । देखो भैया, एक्सरा एक अजोव यान्निक यंत्र इतने आ्रावरणोको भेदकर, 
उसके कितने अन्दर पहुँच गया । इसी प्रकार द्रव्य हृष्टि एक्सरा लेनेवाले यन्‍्नस से 
भी अधिक पैनी है | 


यदि द्रव्य दृष्टि होगी तो वह द्रप्य हृष्ठि नतो निगोद अ्रवस्थाकों ग्रहण 
करेगी, न इन्द्रिय अवस्थाको ग्रहण करेगी, न मनुष्य अवस्थाकों ग्रहण करेगी, न 
मुनि अवस्थाकों, न अरहंतको, और न सिद्ध प्रभूकी अवस्थाकों ग्र हरा करेगी, 
किन्तु इन सब पर्यायोंको, भेद करके श्रर्थात्‌ इन सब पर्यायोकों न ग्रहएा करके मात्र 
एक शुद्व चैतन्यको ग्रहरा करेगी | तो जिस दृष्टिका गुण भुप्त ही गुप्त है, काम ही 
गुप्त है, गुप्त होकर गुप्तको, अ्रव्यक्तको भो ग्रहण करले, ऐसी दृष्टि श्राज तक मोही 
संसारी जीवको नहीं प्राप्त हुई । इसी कारण जगतके जीव विषयोंभे रति करते हुए 
अब तक रुलते चले आ रहे है । इन विपयोमे जो मौज हे, वैभवका उपयोग है, 
अच्छा अच्छा रूप देखना है, इन्द्रियविषयोका भोगना है ये सव इस जीवने अनन्त 
वार पाये है। इन विपयोका सब वृतान्त अ्रनन्‍्तो वार सुना है, परिचयमे आया है, 
इन्हीमे यह रचा चला आ्ाया है किन्तु चिज एकत्वकी हष्टि इसको कठिन हो रही है । 

पर्यायद्‌ ष्टिका फेर-- भैया, जं/वलोकको विषयोकी बड़ी जानकारी है, दौड़ 
दौड कर खूठा तोड़ कर, खूटा तोब्नेवा मतलब यह हे कि जीव चाहे घामिक 
वातावरणमें भी आ गया हो, चाहे ज्ञानकी प्रगतिमे लगा हो, चाहे ज्ञानी विरक्त 
संत जनोका संग पाकर कुछ अपने उद्धारका लक्ष्य भी कर चुका हो, पर भीतर ही 
मोह यदि उठ खड़ा हो जाता है तो वेदना बढ जातो है | यो मोहके ही कारण जीव 
अपनेको बन्धनमें करके धामिक वातावरणका ध्यान छोडकर विपयोगे घुसने लगता 
है, सो धामिक खूटोको तोड़कर विषयोको ओर प्रवेश करता है। कुछ नियम ही ले 
लें, प्रतिज्ञा भी ले लें, फिर भी भीतरमे ऐसा मोहका धक्का लगता है कि _नियमका, 
न्रवका ख्याल गौराकर जिस तरहसे मौजमे रह सके, चलनेको दोड़ते हैं। तो वह सब 


बात क्‍या है ? पर्यायोकी दृष्टिका फेर है । 
निर्विषयपराड सुख दृष्टिकी विषयोन्मुखता--द्रवव्य का जिसे परिचय नहीं, 


गावबा-२२० ड््‌ 


है| 


ब्ख्ज 


जो द्व्यकों ही पर्याय मानले कि बही सब कुछ है, अपने आपको पर्वायत्वभावहूप माते 
और बन्य पदार्थेकि पर्यायक्ों नी निजरबमाव माने तो ऐसी पुरुषोंकी हप्डि हूं कि मोही 
है, सो विपयोकी ओर हो जायगी दयो के उनका उपयोग तो निवियय, निश्चल छक्क 


स्वढ्प ज्योतिमंय आात्मतत्त्वको देखता हो नहीं है । 


शद्धविकास थे स्वाभाविक समानता--जैसे कि निर्मल जलकों झीर जसके 
स्वनावकों अगर जानोंगे तो एक लक्षण हो मिलेगा | स्वच्छता, विर्मेलता उस जलेमें 
प्रौर इस जलमें भी *वच्छता स्वभावमें है | तुम्हारा स्वभाव झौर परमात्मावा 
प्रिक्ास ये दोनों एक स्वरूप हैं। इसी कारगसे आप हम और भगवानमें द्रव्यत्दसे कोई 
अन्तर नही है। अन्तर तो यह है कि भगवानमें केबल ध्रुद्ध विकास ही दीखता है 
पर यहाँ शुद्ध विवास । वहाँ देखो प्रवृतता विकास, यहाँ देसों इसका अपना विकास 
तो उसके विकासम अन्तर है हू 
का दिश्शस है बलेणमय , दुप्मय, सुखमय, संसारकी अ्रवस्थाओंमय, यह अन्तर है हममें 
और उस प्रभुके विकानमें । प्रभुके विकासमें और हमारे स्वभावमें मेल करें तो एक है, 
अभुफे रवभावके समान ही हमारा स्वभाव है पर हवारे विकासमें झौर प्रभूके विकासमें 
समानता नहीं है । सो जिस रुपसे झपनेमें हम प्रभूके समान हैं उस स्वभावके लक्ष्यक्षो 
सेकर चलें तो शान्तिका मार्य मिल सकता है । 


जीच प्रधस्थितता ६ प्रनवस्चिततामें श्रमवल्यित--अ्व तक यहाँ यह कहा गया 
कि जीव द्रव्यदपने तो अवरिथ्त है श्लीर पर्यायके रपसे श्रनवस्थित है अर्थात्‌ जब 
धद्व्यत्वपर हृष्टि देते हैं त्तद यह प्रतीत होता है कि बहीका वही जीव है और जब 
पर्यायपर हृप्टि देते £ै तव भिन्न-भिन्न प्रतीत होते है । जो सुबह था वह दोपहरकों 
नहीं है भ्ौर जो दोपहरकों था वहु सामको नहीं है । जो इस भव है वह झगले भवर्मे 
नहीं, जो पहले गंधर्मे था वह भव नदी । इस तरहसे इस जीवको प्नवस्थित कहने हैं 
इसवेग श्रनवस्थितपना तो रपष्ठ जाहिर है । कभी पशु हुए, पी पक्षी हुए तो पशु पक्षी 
स्न्यादि भी बदलते रहते हैं। जीवका अ्नवस्थितपना विल्कुल स्पप्ठ नजर बा रहा है 
झौर अवस्थितपना सदर था रहा नहीं। कीड़े हो गये, मकोड़े हों गये, मर गए, पुछ 
ओर हो गए, यह अनवस्थितपता विधद नजर गा रहा है। तो यहाँ जीवनमें-अनवरियि- 
समना क्यों हुआ रे इसको प्रनवस्विवताक़ा उथा कारण है ? श्य बातकों यहाँ प्रकट 
करते है । 
तम्हा हु शस्वि बोई समावसगवद्दिदोतति संसारे । 
मेसारे पर फकिरिया संसस्माशास्स इव्यस्स ते १२०१ 
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चल रहा हो ऐसा कुछ भी चहीं है। वास्तवमें संसार परिश्रमणाकरने वालेको याने 
संसारी जीवकी विभाव क्रियाकों कहते हैं । हे 

शुद्ध जीवकी श्रव्याकृत श्रनवस्थितता - परमांर्थसे देखो तो पर्यायहप्टिसे गुद्ध 
जीव भी अनवस्थित है पर उसे भ्रनवस्थित यों नहीं कहते कि उनका प्रतिक्षण शुद्ध-शुद् 
परिणमन चल रहा है। श्रनवस्थितपना तो वहाँ कहा जाता है कि जिसके परिणमनमें 
भेद नजर भाता है। उतके परिणमनमे भेद नजर नहीं श्राता है फिर भी जो पर्याय 
पूर्व समयमें है वही पर्याय उत्तर समयमें हो ऐसा तो मुक्त जीवोके भी नहीं है। हाँ 
उनके समान समान ही पर्याय होती है । वह पर्याय दूसरे क्षण हो ऐसा नहीं है, क्योकि 
द्रव्यका स्वभाव ही है कि प्रतिक्षण ऐसा इसका परिणमन होता ही रहता है । सभी 

द्रव्मोंमे अपना-अपना पूर्व पर्याय विलीन होता है श्रौर उत्तर पययिका उत्पोव होता है । 

यह तो पदार्थंका स्वरूप ही है, वस भ्रन्तर्भेद यह हो गया कि उपाधि न होनेसे और 
अपने भ्रापका शुद्ध विकास होनेसे जो भी परिणामन परमात्मामें चलते हैं वे समान 
समान परिणमन चलते है। 

प्रभुके ज्ञानमें कालकृत विकल्पोंका भी अ्रभाव-जानबलके द्वारा इस समय 
ब्िलोक त्रिकालवर्ती समंस्त अर्थ को जानलें तो अगले समयमें भी ज्ञानवलसे इतना ही 
जान लेगे, उसके जानने मे भेद नहीं पड़ता है । इतना भी तो उसमें घुमाब नही है 
कि इस समय जिस पदार्थंकों जानते है श्रगले समय में उसको भेद रूपसे जानें, इतना 
भी उसमें घुमाव नहीं, इनका सींधा परिणमन है| जैसे कि मोटे रूपमें लोग कह देते 
कि जिस चीजको इस समय वर्तेमाव रूपमे जान रहे है उस चीजको श्रगले कं समयमें 
भूत रूपसे जानेंगे और जिसको श्रभी भविष्य रूपसे जानते है उसे वर्तमान रूपमें जानने 
लगेंगे यह भेद भगवानके ज्ञानमें नहीं है। इतना निर्मल निविकार ज्ञान हैं, प्रभु का कि 
बह जानता सब वही है जैसा जो पदार्थ है किन्तु किसी भी प्रकार का भेद करके नहीं 


जानता । 
कालकृत श्रविकल्पताके लिए क्षेत्रकृत श्रविकतपताका एक उदाहरणा- भैया 


एक उदाहरण लेलो । ज॑से यहाँ गेहूँके कई दाने रखे है उन सारे दानोंकों तो देखलें 
और यह ख्याल न लायें कि इस दानेके पहिले यह दाना रखा, इसके पहिले यह 
रखा । इस तरहसे क्या कोई जान नहीं सकता है हा जानते है । 25280 दाने रखे हँ 
भ्वको जान लिया झ्ौर जानतेमें भी वे ठीक ढंगमे याने ज्ञेयाकारकी निवृ त्तिमें 
क्रम तो थ्रा गया' भगर जाननेकी क्रियामें क्रम नहीं श्राया कि वह जाननेमे भी 
विकल्प करता हो कि इसके पहिले यह पर्याय है, इसके वाद यह पर्याय है ऐसा उनके 
जाननेमें क्रम नही है श्ौर जिस तरहके पदार्थ है उस तरहका जान लेना हो रहा है ! 


गाथा-१२० | ि रे 
इसके लिये यह उदाहरण काफी है कि गेहूँके दाने सब एक-एक करके रखे हैं, 
यह हम सब जान जाते है पर उसमें यह क्रम नहीं लगाते हैं कि इसके पहले यह 
रखा, इसके पहले यह रखा। गेहूँका ढेर वाजारमें रखा हो उसको हम जान 
लेंगे और जो कुछ जान रहे हैं वह उसके अ्रविरुद्ध जान रहे हैं। रखे हैं इस वगलमें 
दाने और जानते हों उस बगलमें, ऐसा ती नहीं है। सब देख जान कर यह भी 
विकल्प नहीं है कि इस दानेके वाद यह दाना, इस दानेके वाद यह दाना । जैसा है 
तैसा जान लिया, फिर भी विकल्प नहीं है। यह है ज्ञानकी उदारताका चमत्कार ॥ 

इस प्रकरणमें वात यह बताई जा रही है. कि पर्यायहष्टिसि कोई भी पदार्थ 
अवस्थित नही है, अनवस्थित है। परमात्मपदार्थ अनवस्थित यों नहीं कहे जाते कि 
उनके पूर्वोत्तर पर्यायमें भेद नहीं है, समानता है, वैसी ही वैसी पर्याय वनती है । खैर, 
इस प्रकरणमें संसारी जीवोंका वर्णंन चल रहा हैं कि इस संसारमें कोई भी जीव ऐसा 
नहीं है जो स्वभावसे श्रवस्थित हो, इस वाक्यका कितना ही श्रर्थ लगाते चले जायें 
इस संसारमें अर्थात्‌ समस्त पदार्थ समूहमें कोई सा भी पदार्थ ऐसा नहीं है जिसका 
ऐसा स्वभाव हो कि वह तो परिणमन ही न करेगा, निश्चल ही रहेगा । जिसमें परि- 
ण॒मन नहीं है ऐसा कोई पदार्थ नहीं है सो यह कह रहे है कि जीव पदार्थ द्रव्यरूपसे 
झवस्थित है श्रीर फिर भी पर्यायोंके रूपमें अरनवस्थित है । द्रव्यको यहाँ सामान्य माना 
शोर पर्यायको विशेष माना । सो पदार्थोकों भी सवको निरखते जावो, सब पदार्थ 
सामान्यस्पसे श्रवस्थित हैं और विशेषहूपसे श्रववस्थित हैं । 

प्रपे्षावोंका योग्य उपयोग न होनेसे श्रापत्तियाँ--पदार्थोमें रहनेवाले इस 
स्वभावका प्रतिपादन करके जो विस्तृत वर्णन चला उसको सुन कर भगवान जिनेन्द्र 
देवके शासनकी दृष्टियोंको किसीमें किसीको मिला कर विद्यावंत्रोंने जो धारणा 
बनाई उससे कितने मार्ग दिखाई देने लगे कि जीव ब्रह्म है, अपरिणामी है, क्षरिएक 
है, ईण्वरकृत है श्रादि । सो भैया, पदार्थका मूल स्वरूप अवदय ज्ञात कर लेना चाहिए। 
जब पहिले रेल गाड़ी चली थी तो सुनते है कि जब रेलगाड़ी निकले तो हर मगाँवोंके 
लोगोंकी भीड़ उस रेलगाड़ीको देखनेके लिये निकले कि कौन सी अ्रजीबव चीज है । 
रैलगाड़ीके पहिले हिस्सेको देख कर लोग कहते थे कि यह जो काला-काला लगा है 
इसमें देव हैं और वही देव इसको चलाता है। अश्रच्छा जब म्रम धीरे-घीरे मिट गया 
तो श्रव वे यन्त्रकी ठोक-ठोक बात जात गए । पहिले जानते थे कि कोई देवशक्ति 
है जिससे यह चलती है, पर श्रव जानते है कि इसमें पानी है, कोयला है और भाष 
बनती है तव यह चलती है । | कोई देवता चलाता है, अब यह जम नहीं है। जब 
पदार्थ गत परिणमनशज्ञीलताकी विभेषता समझें नही आती त्व किसी अन्यको कर्ता 
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खोजनेका श्रम किया जाता है । पदार्थ है, शरीर परेखमते हैं, थे ये बातें पदार्थ 
मय होकर ग्रुम्फित. हैं । मैं हें और परिणमता हूँ । यदि परिणमन नहीं तो बह 

ही नही । जो है नहीं वह परिणमेगा क्या | है का और परिरशामनका 'ऐसा परस्परमें 
अलिचार्य, समन्वय है ग॑ ं 

है श्रौर होने को श्रविनामाव--मभैया, संश्क्ृतभापाके विद्वान जानते हैं. कि एक 
'बातु अस्‌ मुवि” जिसके वर्तम न कालके रूप चलते हैं श्रस्ति स्तः सर्ति 
जिसका अर्थ हिन्दी में होता है, हैं, हें। पर अस्तिका असली श्रर्थ क्‍या है? असू, 
सुवि, असू का अर्थ है भू अर्थात्‌ होना । भू का श्र्थ क्या है ? भू का श्र्थ बताया गया 
है भू सत्तायां | अब भू का श्रर्थ है अस्‌ वा श्रस्‌ का श्रथ है भू। भू के वर्तमा। कालमें 
रूप चलते हैं--भवत्ति, भवतः, भदन्ति | इनका भ्रर्थ है--होता है, होते हैं । तो ऐसा 
परस्पर श्रथ॑ प्रदानका ततात्पर्ण क्या निकला कि है, होता है बिना नहीं है ओर होता 
है, है बिना नहीं है । है का अर्थ ले लो ध्रौव्य और होता हैं का श्र्थ 'ले लो उत्पाद 
व्यय । माने जो नहीं है वह हो भौर जो पंहिले था वह मिटे और नया होने व पुराना 
मिटने पर भी वंही का वही रहे १'तो होता है का शर्थ है न्नौव्य। श्रीग्य उत्पाद 
व्ययका वहिप्कार कर दे तो श्रीव्य का श्रभाव हो जायगा और उत्पाद व्यय प्रौव्य का 
वहिप्कार करदें तो उत्पाद व्ययका हो, नाश जाय। यही है भेदवाद व अ्रभेदवाद 
'की बात । अभेदवादने उत्पाद ह़्ययका वहिप्कार किया और भेदवादने भ्रौव्यका वहि: 
प्कार किया | उत्पाद व्यय भ्रौच्यका अविनाभाव जाने विना यह अ्रनर्थ हो गया । 

जीवलोककी श्रनवस्थितताका हेतु संसार--यहाँ कहा जो रहा हैं कि पदार्थ 
द्व्यत्वके रुपमें अवस्थित है भोर पर्यायके रूपमें श्रनवस्थित है। सो जिस कारण यह 
जीव अवस्थित है और अ्रनवस्थित भी हैँ सो उस कारण यह मालूम पड़ता है कि 
संसारका कोई भी 'जीव ऐसा नहीं है जो स्वभावत्ते अवस्थित ही हो | इस संसारफें 
जीवलोकमें जो अनवेस्थितपता आया है उसका हेतु क्या है ? संसार । यहाँ संसार 
का जो श्रर्थ अ्रभीष्ट है सो झांगे कहेंगे । ' 273 

श्रवस्थित ही भ्रनवस्थित व श्रंनवस्थित हो श्रवस्थित--अ्रव यहाँ बतलाते 
है कि यह भ्रववश्णितिपना जीवमें स्वयं ही बना हुआ है, क्योंकि यह जीव मनुष्यादिक 
यर्यायों रूप है। कोई मनुप्य हो गया, कोई तिर्यझच हो गया, कोई देव हो गया. 
कोई नारकी हो गया, कोई घिद्ध हो-गया । सो पर्याय 'तो बदल गयी, किन्तु उस जीव 
को पर्यायके रूपसे देखो तो'जीव स्वहयसे अनवस्थित है। यह स्पण्ट'अनवस्थितपना 
केवल संसारी जीवोमें देखा जा रहा है। क्या हुआ कि द्रव्यमें जो परिणंति हुई वह 
तो परिणाम हुआ, सो पूर्व परिशामका त्याग किया और उत्तर परिणामका ग्रहण 
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कारणसे दुःखी होता है। श्ररे दुःणोंका देमेवाला किसे बाहर ढृढ़ते हो ? क्या तुम्हें 
कोई दूसरा दुःस देता है ? तुम खुद श्रपनेको दुःखी कर लेते हो । अपने ही अन्तरंग 
को तको, उसमें ही दृष्टि दो, उसमें ही लगाव रखो, परके लगावको छोड़ो, तो दुर्गति 
व दुःख दोनोंका अन्त हो जावेगा। दुःखोंका कारण बाहर कहाँ दूढते हो ? 
दुख:की उपादानसे प्राडुभु तिः--यदि कभी तुम्हें दुःख मिलेगें तो तुम्हारे ही 
द्वारा तुम्हे दुःस मिलेंगे । ऐसा सत्य निश्चय करलो कि दूसरे पदार्थंसि हमें दुःख 
नहीं मिलता है। कभी-कभी यह कहेंगे कि भरे मैंने कोई भी गलती नहीं की, फिर भी 
इस दुप्टने मुझे दुःख दिया। में रंच भी श्रपराधी नहीं रहा, किन्तु इस दुष्टने मुर्क 
बहुत श्रधिक दुसित किया | भैया ! किसी दूसरेने मुझे दुखित नहीं किया किन्तु तुमने 
स्वयं अपने कपाय भावके परिणाम बनाये, इसीसे तू दुसी हुआ । इसने स्वयं श्रपनी 
भ्रशुद्धिसे, अपनी अज्ञानतासे अपने रुपाल वना करके दुःखी अपनेको वना लिया है। 
इसका कारण बतंमानका अपराध है श्रोर परम्पराते देखो तो पुराना अपराध कारण 
है । बतंमान अपराध तो यह है कि तुम स्वभावसे हटकर, अपनी एकत्वहप्टिसे हटकर 
वाह्य पदार्थमिं लग गए हो, यह तो है चर्तमान अपराध, झौर पूर्व श्रपराघ क्‍या है 
कि इसने पूर्व समयमे कोई दुराचार किया जिससे इस प्रकारका कर्मंबन्ध हुआ, 
जिसके उदयकालमें ऐसा ही स्थान मिला, ऐसा ही निमित्त प्रसंग हुआ कि जो भव भी 
दुःखी होना पड़ रहा है । 
चाहे पुवंकी बातें सोचो, चाहे वतंमानकी बातें सोचो, दुखी होनेका कारण तो 
तेरा ही अपराध है। दूसरेके अपराधसे कोई श्रन्य दुःसी नहीं होता । इसने अपने 
दुःसी अ्रज्ञाकेक कारण, अपने भ्रपराधके कारण ही भ्रपनेको वरवाद कर लिया है, 
अपनेको वना लिया है । सो अपनी प्रत्येक वातकी अ्रपनेमें हप्टि बनाओ तो अपनी 
सारी समस्याएँ यही हल हो सकती हैं। इस ही प्रकार का यथार्थ न्ञान ही मोक्षके 
मार्गम ले जाने वाला है । 
अपने झापका ही भ्रपने झ्ापमें प्रत्येक जानन :--यह संसार परिणामात्मक 
है | जीवोंका यह संसार जीवोके परिणामस्वखप है । जब आप अपने मनमे प्रसन्‍न रहते 
हूँ तो बाहर भी सब लोग प्रसन्न प्रतीत होते हे । जब आप अपनेमें दुःखी रहते है तो 
दुनिया भी कुछ दुःखमय प्रतीत होती है। कारण यह है कि हम बाहर कुछ नहीं 
देसा करते है, न बाहर जाना करते है। जानते हैँ तो वास्तवमें हम हमने आपको 
ही जाना करते है | तो जिस रूपमे हमने अपने आपको जाना उस व्यवस्थासे ही हम 
बाहरी पदार्थोका व्याप्यान कर रहे है, वैसा हो शे याकार होता है। इस कारण जो 
भी समभमें आता है वह सब जैसा है_तैसा समभमे आता हे। मतलब यह है कि 


मं परको जानते तंक भी नहीं तो अव और बांतकी चर्चा ही क्या ? जब भी यह: जी : . 
प्रपनिकी द:खीं अ्रनभव करता है. तब किसी “भौकारणसे कुंछ-भी निर्मित: लेकर: - 

पंकट अपने ख्यालमें बनातों-है। वोहरंमें देखो तो वंहाँ “उसके :विरुद्ध::कुंछ नंहीं'हैं। ... 
मेरे अनुकल भी कुछ नहीं होता, तो विद भी क्या होगा। 7 ५ 


अमसे विचित्र प्रदर्शन :- जैसे कोई बहमी आदमी किन्‍्हीं- लोगोंपर कुछ " 
बहमं. कर लेता है. भ्रंथवा लोगोंको कुछे भी उसके बारेमें पंता नहीं “है, सबको . 
इंष्टिम बह शद्ध है, सरल है, ठीक॑ है, लेकिंन यह बहमी अ्रादमी कुछ वहम कर-+कर के: : 
संकटोंमें पड़ा. हुआ है कि उसे अपना दिल थामना ही कठिन हो रहा हैं। वाहरमें कुछ ॥ | 
बात भी:नहीं है'पर वहमी अपनेमें स्वयं दुःखी है। यहं सब -एंक मोहका बंहम॑ है - 
हम जिस प्रेकारका बहंम करते हैं अर्थात्‌ मोह करते है, रुपाल बनाने हैं-वेसीं ही बातें: 
कुछ भी बाहर नहीं है । हम मोह - करते हैं झौर उसमें विकल्प भी रखते हैं: कि - 
हमारे वे दो चार आदेभी कैसे हैं ? ठीक॑ हैं,” वड़े प्रियः हैं, ये हंपने केवल. मोहंके - 
परिणाम बनाये १ वे हैं कया ऐसे ?-भहीं हैं. । | 25 


7 7 ममतासे भी ममत्व होनेका भ्रभाव--भैया ! मैंने सोचा कि ये मेरें हैं तो. कया. 
ये मेरे हैं.? क्या ये मेरे हों गए ? नहीं हुए। वे .वे ही है, उनका स्वरूप, उनमें हैं, - 
उनेका चतुष्टय उनमें है।. श्र्थात्‌ वे अपने ही. परिणामनसे पेरिंणमते' हैं, अपने ही." 





गुजाइश नहीं है कि कुछ भी अन्य मेरा हो. जाय॑। वे कोई भी मेरे नहीं: होंगे, कोई 
भी मेरे नहीं. है । वंहां तो कुछ वात ही नहीं, पर वंहमी. लोग' बहम करके, भोह करके ... 
ख्याल करके महान्‌ दुःख कमाते चले जा रहे हैं । यदि सोचो कि ये भेरे हैं, बड़े भले हैं . 
तो क्या मेरे सोचनेसे ऐसा हो जायगां ? नहीं। [वेः भले: हो सकते हैं तो अपने छुद 
से ही भले हो सकते हैं, दूसरोंसे वे भले नहीं हो सकते: हैं १ ; 2 के 
757: परिंणमंसान: पंदा्थकीः पंयंयिमें. श्रसरका व्यपंदेश :-किसी भी पदांथका के 
दूसरे पदाथोपर कोई असेर-नहीं पड़ता) यंहाँ तो जिरुंपर असर पड़ाहै उनते-. 
प्ररिणममान पदार्थोकी ही. यह कला है कि वे योग्य पंदार्थोका " निमित्त' पाकर .अ्रेपनी 
कलाके- द्वारा अपनी परिणंतिसे अपने श्रापमें अपना अंसर कर बैठते हैं. .केदल 
उसमें निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध है इस कारणसे व्यावहारिक भाषामें यह कहा जाता. 
है कि यह असर उसका: पड़ा है, पर वास्तवमें: परिणमभनेदाले पदार्थके स्वरुपने ही ह 
अंपने आपमें यह असर उत्पन्न किया है. पल ; 


यद्यपि यह असर स्व॒भावसे नहीं उ-, स्वरसतः नहीं उठा, उसके _ अस्त्वित : 





ऊंचे मेरा है वह मेरे नमेंहै | मेरी इनिया, भेरा संसार 
मेरा परिरामन मेरे में ही है। रिः संसार है कम नजर ही 
और क्या आ हा है ? परण मिात्मक पदार्थ यहां नजर श्र रहे है परिणामा- 
त्मक सश्वृहका नाम लोक रखा गया है इस प पेंसारमे परदगल 
कैमेंका इलेश से हो गया , जिससे पद्गलोंके ६ मनृप्यादिक 
पर्यायात्यकृता हो गई है, श्रर्यात्‌ ! “५, पक्षी इत्यादि विकारस्पता हो 
गई है। 
ं से हो गया ? इस प्रइनका उत्तर “अब्य कर्मके सम्बन्धका 
क्या कारण है, इस भदेनका उत्तर इस गायामे गरप्नित है। जो भी नह संसारनामक 
श्रात्माका परिसाम है वही 3रगल कर्म: हेतु है। अ्रन्योन्‍्य 
'दार्थमें परस्पर भावका ने होना और निमित्त मित्तिकसम्बन्धका होना 
दोनों ही बातें बय हैं, ्रौर इन दोनों वातोके प्रकारके हैं-कतृ कर्म 
भाव ने होनेक निश्चयहप्टि बने विन्ा श्र 
"मित्तनेमित्तिकसम्बन्ध होनेकी चात उवहारहप्टि बने विना समझें 
पही श्रा सकती ओर व्यवह्र जो विषय हैं उसे निश्चय देष्टि 
जैसा उपयोग नाकर देखो तो वह समभमें ही । और उससे ने होंकर 
हानि ही होती 


निशचयका श्रपना स्थान “या, बातें दोनों नयोंकी उत्त हैं । क्‍या यह्‌ 
पेत्य नहीं है कि जीव केवल अपने परिणामोंका ही कर्ता है । अपने , परिरामोकि 
ड्स उसके 


है, यह क्या करत्ता है ? यह अ्रपने सनुष्य पययिके थोग्य परिणामको करता है। राग 
हो, ह्वोष हो, विकल्प हां, कुछ भी हो, परिणामी अपने ही परिणामको करता है। 
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तो करती यह खुद हुआ, अपने ही उस विभावकों किया तो वह कर्म हुआ, उसने 
अपनी ही परिणतिसे किया तो यही कारण हुआ । दूसरे पदार्थोका इसमें ऊँछे आता 
ही नहीं, उतका मुझ? अत्यस्ताभाव है । सो इंसरोंके : द्वारा तो नहीं किया, अपने ही 
द्वारा किया, तथा जो किया उससे गति किसकी बनी ? फल किसने पीया १ रांग 
परिणाम किया ना इसने, तो उसके फलमें कलेश ढु७ श्राकुलताएं. दुई, क्षोभ हुए, 
उनको इसने ही तो माँगा, में सारी बातें उसपर ही तो बीती, अतः कर्मफल भी 
यह स्वयं हुआ । 


सिद्धपरिणतिका अभेददर्शन :- लैंवें सिद्धोमिं करत कमेंभाव देखो-वह मर्फ 
प्रभू क्या करता है ? करनेके माने परिणमन करना !यः प्रिणमति.स कत्ती, में: 
परिणामों भवेत्तु तत्कर्म । या परिणतिः क्रिया सा अ्र॑यमपि भिन्‍ले में बस्तुतया 
गे परिणमता है वहें कर्ता है । जो परिणाम है वह कर्म है और जी प्रिशति हैं वह 
कया हैं। वास्तवमें ये तीनों भिन्न-भिन्न द्रव्यमें नहीं होती है १ सिद्ध भगवान किस रूप 
परिणमता है? वह प्रभु इुड, स्वच्छ, ज्ञान, दर्शन, आनन्द रूप परिणमता है । जो 
उनका स्वभाव परिणमन है वह उनका कम है और उसे कर्मका कर्ता वेहें प्रभु स्वयं 
है । और, यह प्रस्णिमन किसके हारा किया गया है * पेज शक्तिके दारा किया गया 
है । जो अनन्त चतुष्टयका गुणानुवाद करता है उनके द्वारा सिद्धोंका कुछ बनता है 
बया ? हम उन्हें जात पावें तो क्या, न॑ जीते पा्वें तो वंया वह जैसा ज्ञानमय 
मय है. सो ऐसा ही उनका प्रिणमन उनकी ही परिशतिके हारा होता है, सो कारण 
भी वहीं प्रभु हुआ । जो परिणमन हुआ उस परिणमनका भभात किसपर हुंझा ! 
उस परिणमनका फल किसको मिला ? उन्हीं को मिला जो अनन्त आनन्दमय हूँ, 
उनके हो कमका फल आनन्दका अनुभव है, सो कर्मफल भी वही हंशीं ! क्या यह 
बात सत्य नहीं हैं? सत्य है। यह निश्चय दृष्टिमें एक ही सत्‌ः को निरखकर 
परिणमनके व्याख्यानका विधान है । किसे कहते हैं सत्य ! सतमें होते वाली वातको 
सत्य कहते दें । 5 

ब्यवहारका अपना स्थान “मे दूसरी ओर चलों। व्यवहार दृष्टिसि देखो 
परह किलविलाता हुआ सारा जीवलोक जो यह वन गया है वह कया केवल अपनी सत्ताके 
कारण बन गया हैं! अर्थात्‌ यह जीव संत्‌ है इसलिए यह रागी भी हो गया, ऐसी 
बात तो नहीं है । युक्तिसिद्ध वात यह हैकि जितना भी विभाव होता है, वह चाहे जीव 
पदार्थो्में हो चाहें अजीव पदार्थमिं हो, उसके प्रिण मन उसके स्वरूपसे हैं, किन्तु पर 
उपाधिके ससन्तिधान विना विभाव विल्कुल होता ही नहीं है । इस जपाधिने कुछ नहीं 


किया, वीचमें सिद्चयदृष्टिकी वात आती जा रही है, पर प्रसंग अब व्यवहार दुप्टिका 


दर 


किया जा रहा है। सो यह विंदित होता है. कि कर्मोदिय बिना किसी जीवका विभाद 
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हुझा ही ? ऐसा कहीं नहों हीत। । ५ विभावहप परिणमत्ते हैं तो उन बाह्य पदार्थकी 
सन्निद्धि धाकर परिणगते हैं । द्वब्येका स्वभाव परिणमनशील है, उसका काम परिण- 
मनऊका है। यह परिणमनकी हुठ किए है, यह जीव भी परिशमनका हू किए हुए हैं, 
प्योंकि प्रत्येक सत्में परिणमनका स्वभाव पड़ा हुआ है | सो वह परिणमता है, किन्तु 
परिणामंब्िशेष पर उपाधि हुए बिना नहीं होते, वया यह सच नहीं है ? 

निमित्त मैमित्तिक सम्बन्ध होनैपर भी कतृ फर्ममावका श्रमाय-- विश्ानसिद्ध 
बात यह हैं कि जैसा उपादान है, ण॑सी योग्यताका है, निमित्तका सान्निध्य पाकर 
उपादात उन परिणतियोंकों बना लेता है, उन परिणतियोंके रूपसे उप्पन्न हों 
जाता है। ये सब बातें झूठी हैं क्यो ? भूठ नहीं है, फिर भी सब कुछ जान लेनेके 
बाद अपने ह्वितप्थमें हम झ्ागे बढ़ें तो उपयोगह़प कदम कीसा चढ़ना चाहिए? 
इससें भी विवेक करना बहुत जरूरी है। उत्तका उत्तर एक ही बझद्दमें है कि हम 
अपने आप॑ जैसे स्वभाव हप हैं वैसी दृष्टिमें श्रत्तरूतत्त्वमें बढ़े तो हमें द्वित मिल सकता 
है। हम अपने रबभाष दृष्टिमें जिस प्रकार बट-सकते है इसको सिद्ध बरनेमे थे मय 
दृष्टियाँ सहायता किया करतो हैं । प्रयोजन झ्लौर काम तो हमारा स्वभावद्ष्डिमें 
रहनेका है। एस कामके लिए निध्चमका आशय बनाया । ल्‍ “ 

“ मिधययनयका प्रयोजन स्थभावोन्मुसता--देसो भैया, अ्रशुद्ध निश्चयनयकी सीमा 
में अपनी ही परिणतिसे अपने ही शापमें श्रपने श्रापको यह “इन-इस [परिणामोंद्प कर 
रहा है। मात्र उसके देखने पर, परका स्याल नहीं रहता, श्राश्नयभूत प्रदा्थका झआलम्बन 
न रहे, ऐसी स्थितिमें घू'कि ये रागादिक विकल्प परमें ही दृष्टि करके ऊधम मचापाते 
थे, सो इस निश्चयफी दृष्टिमें उनको सहारा न मिलनेसे ये शिथिल हो जाते हैं। ऐसी 
स्थितिमें अ्रधुद्ध परिणमनकी दृष्टि छोड़कर हम स्वभावके रपर्थमें जा सकते । हाँ अथुद्ध- 
परिणुतिकी हृष्टिद्वारकी अपेक्षा शुद्ध परिणतिकी हृप्टिहारसे स्वभावकों सुभमतया 
पहिचान लेते हैँ । अशुद्धनिश्वयहप्टि करके स्वभावकों पहिचानना छुद कठिन होता 
है, पर शुद्धनिशनयहप्टि करके स्वभाववी पहिचान सरल होती है। प्रयोजन ज्क्ष, 
निश्चयनयोंका यह है कि परम शुद्धस्वभावकी ओर कुकाव बने । अनन्त ज्ञान, 
अनन्त दर्शन झादिक जो परिणमन हैँ इन परिणमनोंफों यह ही जीव करता है, अपनी 
परिणतिसे किया करता है। इस तरह घुद्ध निष्चय ह्टिका विषय हृष्ठिमें लेनेके 
पदचातू मिश्चय पद्धतिसे स्वभावत्क पहुँचना रा सरल हो जाता है, क्योकि उसके 
उपयोगमें श्रशुद्ध परिणमन नहीं था, शुद्ध परिणमन है भ्रौर यह स्वभावके अनुरूप है । 
यदि सीभे स्वभावसे हम जाना चाहते हैं तो श्रागे बढ़कर जब परम शुद्धका श्रालम्बन 
किया तो उसका तो साक्षात लक्ष्य स्वभावका है। धह बन सका तो हम स्वभावदप्टिमें 
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एकदम साक्षात्‌ आ जाते है। स्वभावदृष्टिमें आनेका प्रयोजत इन निश्चयनयोते सद्ध 
कर दिया । 

इस प्रकार उस स्वभावका दृढ़ अभ्यासी कभी-कभी व्यवहारनयसे तकता है। 
तो उन नयोसे भी स्वभाव हृष्टिका काम निकालता है । थे रागादिक है, ये तो मात्र 
आत्माके स्वभावसे नहीं होते । ये आत्मा अपने सत्‌में तो टंकोत्कीणंवत्‌ ज्ञायकस्वभाव 
है । यह नाटक बना तो उपाधिका निमित्त पाकर बना। आत्मस्वरूपमें यह नाटक हैं 
ही नहीं । ऐसी दृष्टि गड़ावों तो श्रौर अधिक शुद्धताकी पहिचान हो । इस तरह 
व्यवहार करके कर क्या रहे है कि सारे परिणमनोंको स्वभावसे हटा रहे हैं भौर यह 
समभमें आरहा है कि यह सब नाच मिथ्या है। यह तो विपाकजन्य है, इसमें ये हुए 
कैसे ? इस व्यवहारनयका उपयोग अ्पती स्वभावदृष्टिकी धुनको लेकर यह ज्ञानी 
कर रहा है । 

श्रव परिणामात्मक संसारमें आखिर पुद्गलकर्मका यह श्लेष क्‍यों हो जाता 
है ? जिससे मनुष्यादिक-पर्यायमयता होती है। इसका कारण -क्या है ? उसका 
कारण बताने के लिये इस गाथामें समाधान किया जायगा । 


नोट:---(इसके बाद १२१ वी गाथाका नोठ न हो सका ।) _ 

परमार्थसे देखा जाय तो आत्मा द्रव्य कर्मका कर्त्ता नहीं है। आत्माके साथ 
सबसे ज्यादा घनिष्ट चिपका हुआ पदार्थ है द्रव्यकर्म याने ज्ञानावरणादि ८ कम है। 
जैसे वहते है ना, कि यह घरसे चिपका हुआ है, कुद्धम्बसे चिपका हुआ है, सो यह तो 
दूरकी चीज है, पासमे तो यह कर्म और शरीरसे चिपटा हुआ है । सबसे घनिष्ट सम्बन्ध 
आत्माका चिपके हुए ज्ञानावरणादिक ८ कर्मोसे है। सो इस गाथामें यह बतला रहे 
है कि यह आत्मा घरको क्या करेगा, शरीरको क्‍या करेगा। कुटुम्ब परिवार को 
वया करेगा । यह श्रात्मा तो इन कर्मोको भी नही करता है। ये कर्म स्वयं ही 
परिणम जाते है, जबकि आ्रात्मामे विभावों का निमित्त मिलता है । 

निमित्त नेसित्तिक भावका लोकहष्टान्त--जैसे यह चौकी अंगुुलीकी जैसी 
छायारूप परिणम गयी, छायारूप परिणाम गयी, इसका मतलब यह है कि परिणमी 
तो यह चौकी ही है किन्तु इसमें यह हाथ निमित्त मात्र है, यह हाथ चौकीको छायारूप 
नहीं परिणमा देता, यह चौकी ही स्वयंकी परिणतिसे छायारूप परिणम गयी है। 
इसमे हाथ निमित्त है, हाथने इस चौकीको कुछ नही किया, कुछ ऐसा ही मेल हे कि 
हाथका निमित्त पाया और यह जगह छायारूप परिणम गई। हाथका आकार मुत्र॒का 
बनाया तो सुक्कारूप परिणम गई, कछुवा बनाया हो कछुवारूप परिणम गई, ओर 
बिल्ली बनाया तो बिल्लीरूप परिणाम गई। जैसा ही निमित्त होता है बैसा ही यह 
छायारूप परिणमता जाता है, फिर भी हाथने इस छायाको नही परिणमाया है । 


धत 
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दृष्टान्तमें निमित्त नैसितिक भाव--इसी प्रकार द्रव्यक्रमंकी भी वात है। 
ग्रात्मा कार्माणवर्गणावोंकों ज्ञानावरणादिरुप परिणमाता नही है, परन्तु ऐसा ही यहाँ 
निम्ित्त नैमितिक सहज मेल है कि जहाँ अशुद्ध भाव श्राया तहाँ कार्माण स्कत्य वर्म 
रूप छुद परिणम गया । यह एटोमेटिक काम चलता है । चेतन वा अचेतन कोई भी 
परको परिणमाता नहीं, इस पदार्थरायूहृक्कों करनेवाला किसीको मानों तो उम्र 
परिणमानेवालेकों किसी चीकका ध्यान न रहे, कोई चीज रह जाय, विसी * 
चीजकी खतौनी ठोक न बैठे तो अव्यवस्था हो जायगी, किन्तु निमित्त नैमित्तिक 
सम्वस्धमें भ्रव्यवस्था नहीं । जहाँ आात्माने विभाव किया तो आत्मा मंदिरमे हो, चाहे 
जंगलमें हो, जैसा परिणमन क्या वैसा वन्धन वेध जाता है, कर्म अपने आप “ 
परिणम जाता है। परमार्थसे देखो तो आत्मा, द्रव्यकर्मोंका कर्त्ता नही है। 


परिणामों सयमादा सा पुरा किरियत्ति होदि जीवमया | 
किरिया कम्मत्ति मदा तम्हा कम्मस्स णदु कत्ता ॥१२श।॥। 


आत्मा स्वयं परिणमनस्वस्प है । श्ात्मा ही वया, जितने भी पदार्थ हैंवे 

सब निरन्तर परिणमते रहते है। सो वह जो श्रात्माका परिणमन है वह आत्मा ही 

तो है | हाथ अगर टेड़ा मेड़ा किया गया तो यह टेड़ा मेढ़ा होना हाथ ही तो है कि 

झौर कोई अलग चीज है ? जो भी परिणमन किया वह वहीं द्रव्य तो है, दूंसप हत्य 

नही हे व्योंकि जो परिणमनेवाला है वह अपने स्वयंके परिणमनका कर्ता होता है, 
क्योकि भ्रत्येक पदर्थ अपने परिणमनसे श्रभिन्न है । 

दृष्टान्तपुर्वक उत्पाद व्ययका अ्रभिन्नत्व व कत्‌ कर्म भाव--भंया, एक हृप्टातत 

है कि एक बृढ़िया थी राटा कातने वाली । रांटा कातते-कातते उसका तंदुवा | 

हो गया । सोचा कि किसी लोहारके पास जावें और सीधा करवालें। लुहारके पाप 

पहुँची और कहने लगी कि भाई मेरे तकुवाका टेड़ापन ठोक पीट कर निकाल हों। 

तुमको दो टका देंगे । लुहारने टेडापन निकाल दिया । तकुवा सीधा हो गया। में 

लोहार कहता कि टेड़ापन निकल गया ना ? लावो दो टका। तो बुंढ़िया कहती है 

कि जो टेड़ापन तुमने निकाला है वह हमें दे दो । जैसे लाइटमें वैद्री राते जाते हु 

तो नई भरानेपर पुरानी वापिस लेनेका तो श्रधिकार है ही । बुढ़ियाने कहा-भाई ! 

जो ठेड़ापन तकुवाका निकाला है वह टेढ़ हमको दे दो | अव बताओ तढुवाक़ी है 

दे दिया तो पैसा काहेका । टेढ़ न दे तो दाम नहीं देती | वह तो एक अखण्ड पदायं है, 

उम्तमें पूर्व पदार्थका व्यय होता है और उत्तर पदार्थंका उत्पाद होता है। वह १ 

. पर्याय कहीं चली गई क्या ? नहीं, तकुवामें विलीन हो गई । इसमें टेड़ी 3 

: थी, श्रव टेड़ीपनकी अवस्था तकुवामें विलोन हो गई, क्योंकि उसमे पदार्भका त्या 


न 


गाथा १२३ ज्रे 


कोई चीज नहीं है । आत्माका आत्मामें हो हैं । 

शपना परिणस खझापना कांप भैया, जोवोंका प्रिणमते है. वही 
जीवोंका कार्य है । और वह कार्य जीवमंसी है, अन्य नहीं हैं, जी है बयोकि 
सभी पदायथे अपने परिणमहत प्रिणमते है । आत्माका गा पृ 
काम भाव करता € हम आंत क्या वी रहे झपते विचार, केवल 
झपनी प बाहरमें जो ऊँ्०े होता हैं वह उन पदार्थोत्री प्रिणतिसे होता 
होता स्वर जगत परिणाम, हू जगका करता स्वयमेव 
होती हैं । मैं उत परिण ग्ंका करने बोलो नहीं है अर्थात्‌ संव रि्णिम अपने- 
आपने होता हैं । अगर तुम अपर ने ८-१० सालके को कहो कि 
पावी ले आवो यदि वह खेलता होगा लग जावेगा, नहीं लावेगा 


शपना काम करते हैं, वे मालिकका कु काम नहीं करते है मालिकके में झ्तेवे 
क्ाप नहों करते । जय नौक रोके मनमें न रहे तय वे जवाब दे देते कवि हिंसाव 
करनलो । सो वे समझ गए नी सब, कि अपने दी प्रिणामोंसे सर्वे प्रिणमते हैं. । 


ऋमफी आमकता-मैर्यो, नह चरम ही संसारकों झलाते बलों है, जो यह 


दुष्ठिके अनुसा: सृष्टि होनेका झ्लपोग--एणक वी राजते मंत्री पूछा कि 

यह तो वे ठलावों कि अपने राज्यमें अले लोग कितने हैं. भीर बुरे लोग कितने हैं. * तो्‌ 
वह मंत्री राजसे कहता है. कि सभी अले हैं और सभी बुरे हैं. राजाने कही कि ऐसा 
कैसे ? जो करे है वे भले कैसे ? जो भले हैं वे बुरे कैसे ? मंत्रीने कहा कि दी 
बतलावें गें ५ तो मंत्रीते दो चिंने एकसे ही स्तरीके समभो सा पुछषके बनवा करके 
जैसे घेटाघर होता है ना, वहीं ले जा कर एक चित्र रखे दिया और, सूचना 

के इस खित्रमे जिस भाई को जो चीज बुरी लगती हो उसमें सिक्ञान लगादें और. 


अपने साइन करदे । बहुतसे लोग आए, देखते हैं कि इसमें कान ठीक नहीं, इसमें 
नाक ठीक नहीं, १०-२० श्राए सव॒ इस फिराकमें रहे कि इसमें बुरी चीज बया है ? 
सभीने कुछ न कुछ घुराई बताई भ्ौर अपने साइन करदिए । बुरी लगी चीज पर निशान 
लगा दिए । दूसरे दिन उसी प्रकारका दूसरा चित्र रख दिया और लिख दिया कि 
इस चित्रमें जिस भाईको जो चीज अच्छी लगती हो उसमें निशान लगादे और 
अपने साइन करदे । दूसरे दित जो फोटो रखा था उसमें जरा भी अन्तर न था, पर 
वेही लोग जो पहिले बुरा बताते थे सोचने लगे कि इसमें अच्छी चीज घया हु 
सभी ने उस पर निशान लगाया कि इसका कान अच्छा है, इसका नाक अच्छा है और 
अपने साइन कर दिए । 


वे ही लोग जो पहिले बुरा वतलाते थे अ्रव अच्छा वतलातें है" ऐसा दिखाकर 
मंत्रीने राजासे कहा कि महाराज देखिए जब हमने बुरी दृष्टिके लिए कहा तो संभी 
ने धुरी हष्ठिसि देखा और जब अच्छी हष्टिके लिए कहा तो सभीने अच्छी हप्ठिसें 
देखा । सो जैसी दृष्टि करो वैसा ही दीखता है । श्रव इन संसारी जीवोमें देख लो 
और अमकी दृष्टि करते हैं तो रुलते फिरते है। चाहे जहाँ रहें घरमें या दूकानमें, 
रे विचार करो कि अनेकों दिन हो गए बाहरी पदार्थोकी बातें करते करते, बाहरी 
को अपना मानते मानते, पर अभ्रवतक लाभ वया रहा? जीवमें कपायकी 
भावता न श्राए और यथार्थ श्रद्धाकी वात, न्यायकी बात आबे तो समझो कि अब 
प्रेरणा जगी है। भ्रगर ऐसी प्रेरणा जगी है तो समझो कि धर्मका फल*पाया है । 


श्रन्तः शुद्धि बिना धर्म कहाँ--भैया, अभ्रन्तः शुद्ध प्रेरणा बिना तो धर्मकी 
धुन भी एक मोहका कार्य है। मन्दिरमें पहुँचते है तो भक्ति भावसे भर जाते है, पर 
जब मन्दिरसे निकलते हैं तो भिखारीकों भीख भी नहीं देते और कहते, जा, जा, हट, 
हट । सत्य लक्ष्य बिना अनेक प्रकारके कपाय जागृत हो जाते है। जब मन्दिरके अन्दर 
रहते है तो केवल मन्दिरमें पार्ट अदा करते है और जब संस्थामें आते हैं तव संस्थामें 
ऋगड़े किया करते है, संस्थाका, समाजका पार्ट अदा करते है।-तो यह मनुष्य जहाँ 
रहता है वहीं अपना पार्ट अदा करता है । गॉठमें कोई मौलिक चीज लेकर यह जीव 
उतरा है क्या ? माबूम होता है कि कोई मौलिक चीज लेकर यह जीव नही उतरा हैं । 


कल्याणका कारण सौलिक दर्शन- है आात्मन्‌ ! मूलमें ख्याल होना चाहिए 
कि हमारा काम तो  सम्यग्ज्ञान, सम्यर्दर्शन भ्रौर सम्यक्चारित्रका है। सो हम इस 
प्रकारके काम करते रहें जो कि आ्रात्माके श्रनुकूल पड़ें | कितने ही पार्ट ऐसे अदा ,किए 
जाते हैं कि स्वाध्याय भी कर रहे होंगे जाप भी कर रहे होंगे, , ऐसे भी पार्ट श्रदा 
करते हैं, बिना रनान किए खाना भी नहीं खाते, सव कुछ श्रम कर किस्तु पार- 
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अपने ही भावोंके करने वाला हैँ; मैं ही अपने भावोका' 
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ओर चीज है--जैसे घड़ी है, रेडियो है, सुन्दर है तो हम अपनी तरफसे, राग बेढ़ता 
हो तो बढाते है; घरकीं तरफसे, घड़ीकी तरफसे, रेडियोकी तरकसे कोई भ्रनुक्रिया 
नही होती । किन्तु कुटुम्ब आदि चेतन पदार्थ अपनी ही खुदगर्जीके कारण ऐसी चेप्टा 
करते है कि उसको विपय बना कर हमे राग उत्पन्त हो जाये। मित्र हो, पुत्र हो, 
स्‍त्री हो, ये लोग ऐसी मोहक वातें करते हैं कि यदि कुछ ज्ञान आना चाहता हो, 
वैराग्य आना चाहता तो ज्ञान और वैराग्यमे वाधा पहुँच जाय । खैर यहाँ किसी 
अन्यपर क्‍या एहसान देना । आत्माके जो कार्य होते है वे कार्य श्रन्य सबसे भिन्‍न रूप 
हैं, उस भावके कार्यको शोर दूसरे करेंगे वया ? यह जीव स्वयं ही स्वतंत्र वस्तु होकर 
खुद कार्यको करता है। तो आत्मा ही स्वतंत्र होकर अपने परिणामोंकों करता है। 
झौर, वह कार्य आत्माका कर्म है । 


शान्तिका कारण शुद्ध ज्ञान :--आ्रात्माका कर्म ज्ञानावरणादिक नहीं है, वह 
तो पौद्गलिक है, भिन्‍न चीज है। अन्यमें यह आत्मा करेगा वया ? उनका यह करने 
3 नही है। भले ही द्रव्यकर्म आत्माके साथ है फिर भी वहूं पर द्वव्य है परकी 
तको पर पदार्थ नहीं कर सकते । आत्मा तो केवल परिणामको करता है। 
हे श्रच्छा परिणाम करले, चाहे गंदा परिणाम करले । यही श्रात्माकी करतूत है। 
इसके आगे आञात्माका कोई कर्तव्य नही है | परमार्थसे देखा जाय तो श्रात्मा अपने ही 
परिणमनको करता है, दूसरेके परिणमनका कर्ता नही है। ये जितने जीव हैं, कोई 
हल्ला कर रहा है, कोई डोल रहा है, सव अपने भीतरमें अपनी कम्पनी चला रहे है । 
बड़े हो, छोटे हों, जिसका जैसा परिणमन है वे अपने परिणमनसे अपने भावोंकी 
कम्पनी चला रहे है, भावोके अलावा और कुछ नहीं कर रहे है। यही वात जब 
समभमे आ्ावे तो इसमें ज्ञानका उदय होता है । और जब ज्ञान उजेलेका उदय हो तो 
इसको शाच्ति मिलती है । तो जीवकी शान्तिका कारण शुद्ध ज्ञान हुआ । ह 
भैया, मेरा जगतमे कही कुछ नंहीं है | मै निलेंप हूँ निराला हूँ, अपने स्वरूप 
रूप हूँ, जो कुछ करता हूँ अपनेमे करता हूँ। श्रपनेसे आगे मेरा कोई कर्म नहीं है । 
इतनी बात समझे झ्ावे तो यह जीव निष्काम वन सकता है, निष्काम हो सकता हू । 
तो यहाँ यह सिद्ध हो गया कि मै मकानका तो करने वाला क्या, कुंद्धस्वका करने 
वाला क्या, में तो द्वव्यकर्मका भी कर्ता नहीं हूँ। तव फिर यह शंका होती है कि 
द्रब्यकर्मका करने वाला कौन हुआ ? मैंने तो केवल भाव किया, कर्म फिर वन कैसे 
गए जो आत्माके साथ चिपटे हुए है, जिनका निमित्त नैमित्तिकसम्बन्ध चल रहा हे ! 


द्रब्धकर्मका करने वाला कौन ? :--मैया, ये द्रव्य कर्म जो बनते हैं वे 
पदुगलोंके ही परिणमन है । पुदूगलोंका जो परिणमतर है वह स्वयं पुदुगल ही है। 


श 


अपन आपमें परिशमत प्रपते भाप होते रहूता है 


र्ञैं 


के लिए, पर गहों हाथ दिय जाय भ्ौर आँख फूट जाय तो ? तो: 

भत्ता, पंर छुटा की गया। जैसे किसीके सिरतें किसी प्रकारका 

भेगयों है, वड़ा भारी दर्द है, भौर कोर्र ढेला मारे उसके सिरपर उसको 

लिए, पर यदि उस इेसेके खगनेसे उसके सिरसे व्रिफारवाला हित 
धोर पहु टॉक हो जाय तो पह हो गया उसके फायदेके लिए । हे 


प्रा खलता रहता है। हम तो केवल भपना परिणमन करते है।। झौर 
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होगा तो उसके दुःखी करनेके भावके कारण दुःखी न होगा, उसका उदय ही ऐसा 
होगा, उसका परिणाम ही ऐसा होगा कि वह दुःखी होता रहेगा। यदि किसीको 
दुःखी करनेका प्रयत्त करोगे तो तुम्हारा दुःखी होजाना बिलकुल निश्चित ही है । 
इसरोंके प्रति सुलकी भावनामें सुख निश्चित :--इसी तरह जो दूसरोंके 
सुसी करनेका भाव बनाए तो यद्यपि वह दूसरा चाहे सुखी न हो वयोंकि उसका 
उदय उसके साथ है तुमने जो दूसरोंके सुखी होनेका परिणाम बनाया सो वह तुम्हारा 
परिणाम विशुद्ध है कि नहीं ? विशुद्ध परिणाम करोगे तो उसका फल विशुद्ध होगा। 
दूसरोंको सुखी करनेके भावमें खुद निश्चित सुखी होगा, वहाँ दुःख न होगा ; व्योंकि 
उसका परिणाम इतना सावधान है कि दूसरे जीवोंकी उसे खबर है श्रौर दृत्तरोंको 
सुस्सी करनेका उसका परिणाम बना हुम्रा है। वह सावधान है, निर्मल है, इस कारण 
उस जीबको सुख होगा, दुःख न होगा । तत्र यही सिद्ध हुआ कि अपने ही परिणामके 
कारण अपना सुख होता है भौर अपने ही परिशामके कारण श्रपना दुःख,होता है । 
) हुःखपुर्वक दुःख देनेकी भावना संभव :-- भैया ! सुखी होनेका ही अ्रपना 
काम करो, दुःखी होनेका काम क्‍यों करते हो। झौर भी अनुभव करके देखलो । 
अगर तुम बुरे परिणाम करके दूसरोंके विस्द्ध कुछ करना चाहते हो तो कहनेसे 
पहिले दिल काँपने लगेगा। अगर तुम दूसरेको दुःस्ती करनेके लिए भाव बनाते हो तो 
पहिले तुम्हें दःस्ली होना पड़ेगा । जब तक रूृदको दु:ख्ती नहीं कर लोगे, खुदकों नहीं 
तड़फा लोगे तब तक तुम दूसरोंकों नहीं तड़फा सकते। याने दूसरोंके तड़फानेके 
बुद्धियूर्वक निमित्त नहीं हो सकते | तो पहिले अपनेको दु:खी कर पाया तो दूसरोको 
दुःखी करनेकी बात कह सके । शरीर जब दूसरोंको दुःखी होनेकी वात कह सके तो 
दूसरे भी जवाब देने लगे, दुःखी करने लगे । इससे उसका दुख और वढ़ जायगा। 
तो दूसरी आपत्ति यह श्राई । तीसरी श्रापत्ति यह झ्ाप्ती है कि उस जातिके बुरे कर्म 
बनेंगे । तो उन बुरे क्मोका जब उदय आयगा तो आगे और दुःख भुगतना पड़ेगा । 
तो दूसरोंको दुखी करनेके भावमे तो दुःख ही दुःख आयगा। उसमें सुखकी आशा 
न करों । 
उुल्ली रहनेका उपाय :--यदि सुखी रहना चाहते हो तो दूसरे जीवोंके सुखी 
रहनेकी भावना अपने मतमें वनाश्रो । पहिली वात तो यह है | सब जीवोंको अपने से 
पस्‍िन्‍त जानकर किसीमें मोह मत लावो, यह दूसरी बात है। ये दों काम यदि करोगे 
तो अयनेमें भान्ति बढ़नी जाययगी । एक तो कित्ती जीवको दुःसीं होनेकी भाववा न 
करो, सुसी होनेकी भावना करो कि सब जीव सुखी हों, कोई भी प्राणी दुःखी न॑ 
हो। कोई बरी हैं, कोई विरोधी है, उसके प्रति भी यह भाव लावो कि वह सुखी रहे 
तो तुम सुखी हो जावोगे । एक काम तो यह करके देखलो झौर दूसरा काम यह करो 
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मुक्ति के लिए पृथवत्वभावनाक्षी समर्थता :--यदि संसारसे छूटना चाहते हो 
तो यह विश्वास वनाओ कि हम संसारसे न्यारे है'। कमोंसे छूटना चाहते हो तो यह 
विश्वास बनाओ कि हम कर्मेसे स्यारे है, अरीरसे छुटना चाहते हो तो यह विश्वास 
वनाओ्रो कि हम रागादिक भावोंसे न्यारे है। न्‍्यारेपनकी' भावनाका परिणाम न्यारा 
हो जाना है। यदि न्यारापनका विश्वास नही है और छूंटना चाहते हो तो यह अंबेर 
त्रिकाल भी नहींहो सकता है। सत्य ज्ञान किए बिना, सबसे न्‍्यारा अपने को समझे घिना 
मृक्तिमार्गंका लाभ हो ही नहीं सकता । भैया, आनन्द तो न्यारा रहनेमें है । प्रसन्‍वतासे 
न्यारा रहनेका उपाय यह है कि पर पदार्थोका यथाथे स्वरूप समभलों । सारे पदार्थ 
स्वयं ही भिन्‍न हैं, ऐसी केवल अपनी दृष्टि जगाझ्नो, सारे पदार्थसि मोह हृटावों तो 
सबसे छूटनेका उपाय वन सकता है । सबसे छूटे बिना चैन न मिलेगी । जब पर 
पदार्थोसे हटोगे तभी चैन मिलेगी। अपने ज्ञानको जगावो श्लौर अपने आप स्वयं 
ज्ञान परिणतिके कारण सुखी होगो | 


प्रत्येक परिणमनोंकी परिणमनोंके श्राधारसे श्रभिन्‍तता:--भैया श्राज यह 
प्रववचनसारकी १२२ वीं गाथा आरही है जिसमें यह बताया है कि आत्मा कम द्वव्यका 
कर्ता नहीं है क्योंकि जो भी परिणमन होता हैं वह परिणमन परिणामंसि अभिन्‍न 
होता है, अन्य द्रव्यसे भिन्‍न होता है और वह परिणामी परिणामस्वरूप अपने भावोंका 
कर्ता होता है। यह वस्तुमें होने वाली वात वस्तुमें ही कही गई है । जीवका जितना भी 
काम है जितना भी परिणमन है वह जीवमयी है । जीवका काम पुदूगलमयी हो जाय 
सो ऐसा नहीं होता । पुदूगलक्ना काम जीवमयी हो जाय सो नहीं होता । जगतमें पदार्थ 
अनन्ते हैं और सभी अपली अपनी गांठमें परिणमनशीलता रखते है और उस 
परिणभनशीलताके कारण परिणमते चले जाते है। पर उनके परिणमनेमें एक खास 
विशेषता यह है कि वे यदि विभाव रूप परिणमें तो किसी पर द्रव्यका निरमित्त पाकर 
ही वे परिणमते हैं । और इसी कारण जितने भी विभाव परिशमन हैं वे स्वभाव नहीं 
कहला पाते | परभावकी स्थितिमें भी परको सन्सनिद्धि मात्र निमित्त है, वहाँ उपादान 
अपनी ही परिणतिसे परिणमता है। विभाव रूप परिणमनका यह ढंग है । 


निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध होनेपर भो निज अ्रस्तित्वकी दृढ़ता--इतना 
होनेपर भी वस्तुके चतुष्टयको देखो । प्रत्येक वस्तु अपने ही प्रदेश्ञोंमें हैं, अपने ही गुणों 
में है, और अपने ही गुणोंके परिणाम रखते हे | यह व्यवस्था ६ साधारण गुणोंसे 
अपने आप है। इस बातको वतानेके लिए आ्राचायनि ६ साधारण गुणोंका चर्णत 
किया है। पदार्थ है, न तो नहीं कहेंगे । है” दिखते हैं भ्रौर लगते हैं कि है, कुंछ भी 
न हो और मात्र मायाजाल हो, ऐसा तो नहीं है| हे, यह अ्रस्तित्व गुण कहता है ! 





घर ....__ प्रवचन प्रंवचनसार पष्ठ भाग ... 
पहुँच जायें, मेरे में जो पंरिरातियाँ हैं वे निकल कर दूसरोंके पास. जायें तो हम लघु 
वन जायेंगे। किन्तु पदार्थ गुरु लघु नहीं हैं । पदार्थ श्रगुरुलचु है । यह परमार्थके लिए - 
: कल्याणके लिये आध्यात्मिक कहिए, वस्तुका स्वरूप कहिए, उसकी वात चल रही हैं। - 
श्रगुरुलंघुने कया निर्णाय शकिया है--संपष्ट शब्दोंमें यह कह लिया जाय कि हंम परिरणामेंगे 
तो जरूर प्रतिक्षणं, मंगर न॑ परके द्रव्य रूप बनेंगे, न परके पय/य रूप बनेंगे । 


और भी सूक्ष्मतासे उस वस्तुके ही एक अंतःस्थितिमें पहुँच .कर देखें तो यह. 

यह भी नहीं हो सकृता कि उसी वंस्तुका एक .-गुण . उसी. - वस्तुके दूसरे ग्रुणरूप वन 
जाय | उंस वर्तुके , एक ग्रहविभागकी | बात कह रहे हैं । वह द्रव्य प्रके गुणरूप न... 
परिणमें परके पर्यायरूप न परिणमे, यह तो एक बंदेशिक नीति. है । .मेरी.खुद की 
घरकी नीति क्या है कि एक ग्रुण दूसरे गुणरूप न परिणमे | एक गुणकी पर्याय 
दूसरे गुणकी पर्यायरूंप न बन जाय॑ । ऐसी ही बात है । कोई. कानन नहीं वनाया जा - - 
रहा है । नियम नहीं वनायां जा रहा, चीज कैसी है, उसके  समभनेके लिए यही 
' “उपाय है। वेसे तो व्यवहारमें देखा जाय तो कानून' बनाए नहीं जाते हैं। कानन 
बनाए और चलाए भी अंपने नहीं होते हैं। व्यवस्थामें अश्पने आप होने लायक बात 
क्या है ? इस बातको कानूनके -शब्दोंमें जड़ा जातां है। इसके विरुद्ध यदि कानून : 
बनाए जाते हैं तो फेल हो जाते हैं। यहाँ पर भी यह नियम नहीं बनाया. ऐसा नहीं * 

है कि कोई निग्रम वत्ता दिया फिर उसके मुताबिक वस्तुस्वरूप बना,दिया ।.वस्तु जो है 
. जैसा है, स्वयं है, उसका ज्ञान कराया जा रहा है । 


प्रदेशवत्व गुणकी शरणता--यहां तक तो-ये सब. बातें, ़लीं.। वंस्तुके गुण 
सब कुछ हों पर जबतक हमें उस वस्तुका झ्राकार समभमें व श्राये, आ्राकारका मतलब 
पौद्गलिकसे नहीं, वस्तु स्वक्षेत्रमें कितनी फेली है, यह वात समभमें_ ज़बतक,न, आये . 
तवतंक वस्तु समझे में न आयगों । इसका आधार कया. है |.पहिलेके दो गृणसे तो. 
खास चीजें हैं कि हैं शौर परिणमते हैं। प्रत्येक. पदाध हैं और परिरमते -. हैं.। परन्तु 
जब तक इनके आधार नहीं माबूम पड़ता और हम जवब॑रदस्ती कह ..रहे हैं. कि भैया 
दो बातें देखो, तो कहनेसे क्ग्रा, तव तक अन्य. बातें .भी नहीं समभमें आई सकती हैं । 
सो उन चारोंको ठीक करने. का श्रेय. है-- प्रदेंशवत्त्वंगुणाका-4. इसने वताया. कि. पदार्थ | 
अपने अपने प्रदेशोंको _लिए हुए हैं। 


प्रमेयत्व गुणकी ध्यवस्था--इस प्रकार वस्तुके ५. साधारण गुण हुए ।- लो; _ 
. 'वस्तुकी वस्तुगत व्यवस्था बन गई, किन्तु वह जब अपने ज्ञानमें, ही नहीं, समभमें. ही 


गाया १२२ 8 है | ये. 


नहीं -तो समभने वाला तो जीव है उस जीवके ज्ञानमें बह कुछ नहीं है । वह सब कुछ . 
: है तब जब वह जीवके ज्ञानमें है। अभी इस सम्बन्धमें दो ढंगेंसे बातें कंही- जावेगी ॥. 
''पेहिले तो यों ही लें लिया जायें कि मानों सब कुछ है पंर उनके जानने वाला कोई हु 
: नहीं है श्र्थातूं अगर प्रमाता नहीं है तो क्या-है। तो वे सबे-जब प्रमेय हों तब हैं । किन्तु 
* इस ढंगमें एंक प्रदंन यह हो सकता है कि भाई तुमःजानो या न जानो; वह -तो है: 
ही है। वह प्रमेय हो या न हों, ५ साधारण गरं.तो हैं ही! झ्रभीः एक ढंगसे वात 

कहंते हैं, दूसरे ढंगसे फिर कहेंगे । अ्रभी तो यह बात . आई कि कोई भी पदार्थ ज्ञानमें, 
हैं तो है अ्रन्यंथा है” बताने वाला कौन है ? । : 


“ :« - इसको:दूसरी: तरहसे देखो कि आत्मा-भी: तो ६ साधारण गुण -वाला, है 
' उसमें यह है श्रात्मा, इसे कैसे जानोगे । तो भ्रसाधारण गुणसे यह :ज़ात्त - लो कि. जो 
चैतन्यात्मक है वह है आत्मा । यह जान॑न देखनहार है, ज्ञाता द्रष्टा है, ज्ञानस्वभावी - 
है; याने इसका काम जातनो है और परिणुमना हे, जोननरूंपे परिणंमना है। बंस 
यही जाननरझूप्‌.परिणंमता हैं। जो सत्‌ है उनकां जितना रूप है वह सब जॉना' जंतोा 
: हैं। क्‍यों जी ! उस सतमें एक चौथाई जानें. तो क्या ऐसा. ही सकता है ? नंहीं हो 
- सकता है।यह तो जाननरूप परिणम रहा है ।.इसकां यह मतंलब नहीं हैं कि कुँछके.. 
. जानते रूप.परिरमें और. कुछके जान॒ृत रूप ने परिणमें । यह तो जितना.संत्‌ है सबके 
.  जाननरूप परिणमता है । फल. यह त्तिकला कि यह जाननरूप परिराुमंता है. तो वंहे 
' समस्त. भ्रर्थ जितना. है उतनेके जानन.रूप परिणता हू । तब .फिर.सब॒ शेय बने गए, 
. और यह ज्ञाता बन गया-।-लो, यों सत्रमें श्ेयत्व सिद्ध हुआ.ओऔर आत्माएें ज्ञातृत्वं सिद्ध - 
. हुआ । रही. विकारस्थितिकी...वात सो इस. स्थितिमें तो हम सबके. ज्ञानरूप नहीं - 
_ परिणमते,- मगर यहाँ तो. स्वभावकी बात-.कही जा रही:है | श्रावरण खतेम ,होसेपर ' 
.. चही विकास .यहाँ: भ्रा जायगा । स्वभावकी वात है; .स्वभावका वर्णन और. पूरणं . 
.» विंकासका वर्णन एक समान-होता -है । 22 | 


स्वभाव और पुर्ण विकासकी समान॒ताका दुष्टान्त-+जैसे निर्मल ज॑लंकेा 
:: वर्णन और जलके स्वभावका वर्णन कीजिए । निर्मल जलका क्या स्वरूप हे ? समभेमें 
शा रहा है, क्योंकि. निर्मल. जंल निर्मेल पर्यायंरूपमें स्थित हे .जो बिल्कुल स्वच्छ. है 
' ' जल ही जल हैं, और जो कुछे भी समझे, शब्दोंसे क्यां कहें समझें श्रा: गया.। अब 
. देखिए--जलका स्वभाव - कैसा होता है ? वहीं वात, इतनी ही: व्रांत यहाँ: कहनी . 
पड़ेगी तव जलके स्वभावकों समर्भ पायेंगे। एक कीचडंवाला जल रख दें और 
. पूछा जोय कि-जंलका स्वभाव क्‍या है ? तो यहं इतना ही. दुष्टिमें' आना चाहिए 
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जितना कि निर्मल जलके वर्णन करनेमें शुद्ध तत्त्व श्राया था । हम जलके स्वभावमें 
दृष्टि करते हैं तो उतनी बात यहाँ भी आा जायगी । 

दाष्टन्तमें स्वभाव और पूर्ण विकातकी समरानता--भैया, इसी प्रकार यह 
आत्मा भी ज्ञानस्वभावी है, ज्ञायमय है इसको स्पष्ट सुगमतासे जानना है तो देखो 
पूरांविकासी ज्ञानी आत्माको श्रर्थात्‌ परमात्माको । परमात्मा ज्ञानस्वभावी है, ज्ञानमय 
है । कितना विशाल ज्ञान है प्रभुका ? जितना सब कुछ सत्‌ है उस सबके शप्रर्थप्रहण 
रूप ज्ञांन हैँ प्रभुका । ऐसा हो इस आत्माका स्वभाव है जाननेका स्वभाव है, सब 
जाननेका स्वभाव है! सब ज्ञेय बनेगा, प्रमेय वनेगा और यह प्रमाता है। अविवेकके 
कारण हम झ्ाप सबको नही जान सकते हैं, न जानें, पर दुनियामें ऐसा कोई सत्त 
नही है जो किसीके ज्ञानका विषय न हो, और हो। श्रतः यह प्रमेयत्ता भी पदार्थोमि 
अवश्य आ पड़ती हैं।.. 


साधारण गुरोंसे निष्कषं --इस तरह पदार्थों के ६ साधारण गुण होते है। 
और उनको देखकर यह व्यवस्था स्पष्ट पदार्थो्में जचती है कि प्रत्येक पदार्थ अपनी 
एरिणामात्मकतामें परिणमता है । यह आत्मा अपने भावकमंरूप परिणमता है। 
विकार शअ्रवस्थामें देख रहे हैं, निमित्तवैमित्तिकसम्बन्ध भी है, पर शआात्मा द्रव्य 
कमंका कर्ता नही हैं। द्रव्यकर्मका फिर कर्त्ता कौन ? द्वव्यकमंका कर्ता वही पुद्गल 
है, वह ही परिणमन है, और वह द्रव्य उस परिणमनमें अनन्य हैं। मगर यह निमित्त 
नैमित्तिक भाव स्पष्ट है कि इसमें जब इस प्रकार विषयकपायरुप परिणमन होता 
है तो ये कर्माण वर्गाणायें जो हैं वे खुदकी परिणतिसे कर्महूप परिणम जाती है। 
ऐसा ही निमित्तनेमित्तिकसम्बन्ध है । भैया निमित्तनैमित्ति क सम्बन्ध तो परका परमें 
है, किन्तु कर्ताकर्मंभाव नहीं है। दुनियाको तो यथासम्भव पूरी-पूरी जान लो और 
फिर आत्मकल्याणके मार्गमे अधिक लगो, तब सब वाते भूल कर केवल एक 
भावात्मक श्रपवा स्वरूप लक्ष्यमें और दृष्टिमें रखोगे। इस तरह इस गाथामें यहाँ 
पूज्य प्रमृुतचन्द्र जी सूरि यह स्पप्ट कररहे हैं कि परमार्थसे श्रात्मा द्रव्यकर्मका कर्ता 
नही है। आत्मविभावमें और द्रव्यकमंमें मात्र निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है, उसको 
लेकर आत्मा द्रव्यकर्मका कर्ता हे, ऐसा कहना व्यवहारमे ठीक है । 


पदार्थ और परिणय पत्र --र्मया, पदार्थ है और परिणमता है, इन दोनो वातों 
में ही सब तत्त्व आा गए | यहू जीव है और परिणमता है। जीवका परिणमन 
जीवमय है श्र्थात्‌ वह जीव अपने ही स्वरूपमें परिणता है । परिणमना, यह प्रत्येक 
जीवका स्वभाव है। वह उत्पाद व्यय रूप परिणमन जीवमें जीवके तंत्र होकर ही 
होता है। यद्यपि जीवमे स्वभावविरुद्ध परिणमन उपाधिका निमित्त पाकर ही होता 
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है, निर्मित्त पाये बिना नहीं होता; तथापि जीवके अरस्तित्वकी दृष्टिसि देखनेपर देखो 
तो जीवमे ही कुछ वदल गया। उसकी सीमामें ही अब वह विरुद्धल्प परिणम 
गया। इस प्रकारके परिणमनमें जीव स्वतन्त्र होकर परिणमता चला जाता है। 
इस प्रकार जीवमें जो विभाव होते है वे जीवके तंत्र होते हुए प्राप्य है । 

परिणमन की स्व॒तस्त्रता--इस प्रकारके विकार रूप परिणमनका ढंग परको 
निमित्त पाकर ही होतेका है, किन्तु इस वस्तुस्थितिमें तो परमार्थसे आत्मा, आत्म- 
परिणामात्मक क्रियाकों करता,है, और पुदुगल पुद्गलात्मक अपने परिणाम क्रियाको 
करता है। कार्माण पुदूगल आत्माके परिणमनरूप भावकर्मका: कर्त्ता नहीं है भौर 
आत्मा भी पुद्ूगलके परिणमनरूप पुद्गलकमंका कर्ता परमार्थसे नहीं है । 


व्यवस्थित श्रस्तित्व--श्राज तक यह दुनिया क्‍यों ठिकी है ? सारे पदार्थ 
झ्राज तक यहाँ क्‍यों है ? इसी कारण है कि वे सब पदार्थ मात्र अपने अस्तित्वमें 
ही बनते हे और अस्तित्वमें ही व्ययको प्राप्त होते है। यदि कोई द्रव्य किसी पर 
द्रव्यमें श्रस्तित्व बनाए, परिणशमन करे, किसी दूसरे रूप बने, श्रर्थात्‌ अन्यरूप' बनें तब 
तो यह उस रूप बन गया, अब बतलावो कि वह निज रूप रहा (कि पर रूप रहा ? 
कोई दूसरे रूप बन गया तो सव अन्घेर नगरी हो जाय, और अंतमें सब गड़बड़ होकर, 
संकर होकर कुछ भी न रहेगा । ये सारे पदार्थ ही इस वातके प्रमाण हैं. कि प्रत्येक 
पदार्थ अपने-अपने अरस्तित्वमे ही रहते है । ' 


ज्ञानभूत दृष्टिकी महत्ता :--यह चीज ज्ञानभूत क्यों है ? ऐसी हष्ठिः श्रमृत 
क्यो है ? इसलिए कि इस दृष्टिके प्रतापसे मोह नष्ट होता है। लोकमें दुःख केवल 
मोहसे है और मोहका विनाश सम्यग्ज्ञानसे ही होता है । उसका उपाय दूसरा नहीं है । 
यदि एक निगाहसे देखो तो जो ये तीन कुतत्त्व हैं मोह, राग और ह्ंप; इन' तीनोंमे 
से मोहका नाश कर देना कितना सुगम है, कितना अपने आधीन है, यह वात समभमें 
आती हे । मोहका विनाश कर लेना बड़ा सुगम है। राग और द्वेषका विनाश कर 
लेना कठिन है। राग द्वोषके विजय करनेमें तो सुगम अपना वश नहीं है, पर मोहका 
नाश करनेमें अपना बश है, क्योंकि मोहका नाश होता है यथार्थ ज्ञान कर लेनेसे । 

मोह, राग, ढंषरूप परिणतिके सम्बस्धमें ज्ञानीकी दृष्टि :--भोह कहते 
इसको ही है कि एकको दूसरेका अधिकारी समभना, एकको दूसरैका कर्ता भोक्ता 
समभाना । ऐसी दृष्टि होनेका नाम मोह है, और जहाँ बस्तुस्वातन्त्र य समभमें झाया 
वहाँ यह दृष्टि नहीं टिक सकती कि मेरा कुछ है, इसने कुछ कर दिया है, इसका 
अमुक पर भोक्‍ता है ऐसी दृष्टि नहीं ठहर सकती है । ऐसी दृष्टिका न रहना ही 
मोहका नाश है। दृष्टिसे मोहका नाश हो जानेपर भी ज्ञानीकों राग द्वेष सताते है। 


प्प्‌ प्रवचन-प्रवचनसार पप्ठ भाग 


कुछ काल तक रार्ग द्वंष सताते हैं, भर ज्ञानी हैराव होता है । यह हेरानी ज्ञानीकी 
यद्यपि ख़तम नहों हीती है, उसे विकल्पोंमें रहना पड़ता है फिर भी चूंकि रागादिक 
भाव द्रव्यकर्मोके विपाकसे उत्पन्न होते है ज्ञानके स्वभावमें नहीं हैं सो उनसे ज्ञानी 
विरक्‍्त रहता है, उनसे हटकर भ्रपनी श्रोर क्ूकनेका यत्न करता है। ज्ञानीके पुरुषार्थ 
करनेपर भी कुछ समय तक राग द्वष रहते है, राग हष सताते है सो समझो कि राग 
हूं षोंका मिटाना मोहके मिटानेसे कठिन है । जैसे एक वृक्ष खड़ा है, सोचा कि इसको 
जड़से उखाड़ देना चाहिए, तो दो एक आदमी मिले और कुल्हाड़ी श्रादिसे काटना शुरू 
किया तो दो तीन घंटेमें गिरा देते है, और सव लोग सोचे कि इसके पत्तोंकों सुखा दें, 
इसका हरापन खतम कर दें, जला देनेकी वात नही कहते । तो उसके हरेपनको मिटाने 
के लिए आप बया करेंगे, हरापन कैसे मिटेगा ? वह दस पंद्रह दिनोमें स्वयं मिटेगा, 
परन्तु जड़से उखाड़ देनेका काम इतने हो प्रोग्रामसे, इतनी'ही तैयारी से दो तीन 
घंटेमें सततम हो गया । 


मोहकी हटानेमें दृध्टिबल :-- मोह को ह॒ट्रामेके लिए यथार्थ वस्तुस्थरूपको 
ध्यानमें लाना होगा । वस्तुस्वातन्त्र यको ध्यानमें लानेसे मोह मिटेगा | मोह मिटाकर ही 
रागद्वष मिर्टते हैं। ज्ञीनीं वार-वार ज्ञानस्वरूप आत्मतत्त्वकी भावनाके अ्रभ्याससे मोहको 
मिटाता है । मोहको मिटानेमें विलम्ब नहीं लगता है। जैसे राग धीरे-घोरे मिटते 
मिटते अन्तमें कुछ सयम बाद मिटता है उसी तरह मोह धीरे घीरे मिटाते मिठाते 
मिठता नहीं है, वह तो जब मिठ्ता है, प्रायःशीघ्र मिठता है ॥ वह यदि है तो .ढंगसे है 
और मिठ्ता है तो मूलसे मिटता है। मोहके मिटानेमें घीरे धीरेका काम नही है, 
धीरे घीरेका मिटना तो राय और द्वं पमें चलता है । सव विषोंका मूल तो मोह है 
जिसके नशेसे जगतके जीव अधिक परेशान है । 


सोहका स्तर--यह मोह है व्यर्थ का, दूसरेके मोहकी वात जरा जल्दी समभमे 
श्रा जाती है--ये भैया इतने तो बड़े आदमी हैं, इतने तो पढे लिखे है और इसमे इस 
तरहका मोह कर रहे हैं । घरमें इस तरहका मोह है, धनमें इस तरहका मोह है । 
देखो भाई ! दूसरेकी भूल कितनी जल्दी समभमें श्रा जाती है, और अपने आपमे मोहका 
होनेवाला नाच अपने आपकी वुद्धिमें जरा देरमें समझें आता है । यह बात एक मोटे 
रूपमें व्यवहारागतके नाते कही जा रही है कि दूसरेकी भूल कितनी जल्दी ग्रहणमें 
आती है पर अपने श्रापकी बड़ी सूर्खता बुद्धिमत्ताके रूपमें समझी जाती है । कोई 
किसी काममें गुस्सा करता हो, घामिक काममें या किसी वातमें तो दूसरेकी गुस्सा 
अपनेको कैसी लगती है, हम झट कहते हैं कि देखो यह मूखंताकी बात कररहा है। कसा 
गुस्सेमें तना खड़ा है, कैसी पीली आँखें खोलता है, अपने श्रापको मुल रहा है भर 
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खुदको गुस्सा आती है तो यह लगता है कि मैं उचित कर रहा हूँ, इसने विल्कुल 
अपराध किया है। मेरा पक्ष सुधारका है, वहाँ सव गलतियाँ समभमें आती है । 

ज्ञानाम्यासका बल :--कोई अपने आपमें ज्ञानका अम्यास कर रहा है, तो 
जैसे दूसरेकी बेबकूफी समझें श्राती है वंसी अपनी वेवकूफी कट समभमें श्रा' जाय, 
इतना जब अभ्यास हो जाता हैं तब उस ज्ञानीके लिए ये सव [विपय सुगम हो जाते हैं 
कि मेरा मैं ही हूँ मेरा काम मुभमें ही है । क्या “काम है ? परिणमना । इसके आगे 
और कोई काम नहीं हैँ। परभार्थते देखा जाय तो परिणमन होना ही आपका काम है, 
इतना बोलते हुए भी संगीत आदि गाते हुए भी वहाँ देखो कि आत्मा कर क्‍या रहा 
हैं? आत्मा ज्ञान और इच्छा ही कर रहा हैँ। जैसी इच्छा की, उसके श्रनुकूल इस 
आत्मामें योग हुआ, उस प्रसंगमें जहां कि बहुत वोला जा रहा है, गाया जा रहा है, 
कुछ संगीत बजाया जा रहा है आत्माने ध्याव किया, इच्छा की, श्रीर योग किया । 
ये परिणतियाँ आत्माके अ्स्तित्वकों शेव करके, विचार करके देखा जाय तो ज्ञाव 
इच्छा श्रौर योगके ढंग, जाननरूप कार्यकी- ये तीन परिणतियाँ, जिन्हें भेद करके कह 
रहे हैं, उसमें हो रही है। पर वस्तुतः उसमें जो हो रहा है सो हो रहा है । उपमें 
एक काम हो रहा है । उस होनेवाले एक कामको हम केसे बतायें, उन्हें गुणभेद करके 
कहा जा रहा है कि वह ज्ञान कर रहा, इच्छा कर रहा और योग कर रहा। 

ज्ञान, इच्छा, और योगकी निमित्तनेमित्तिकपरम्परा--इस जीवमयी क्रियाके 
निमित्तसे याने ऐसी आत्मपरिणतिका निमित्त पाकर इस देहमें जो एक बात दोप है, 
वायु है जिसका हाब्द कमी कभी आपके शरीरमें हरकत करता है, ऐसा जो तत्त्व है 
वह वायु उस योगके अनुकूल चलती है जैसा कि इसने इच्छा और योग किया, क्योंकि 

इस अपनी प्रवृत्तिमें और इच्छा व योगमें परस्पर निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध है सो वह 

वायु चलती है, वायुका निम्ित्त पाकर ये श्ौंठ जीभ आ्रादि हिले भौर जैसे, हारमोनियम 
सितार आदियें अंग्रुलो धरनेपर हवा आ्रनिपर रगड़ होनेपर अनुकूल शब्द निकलते हैं वैसे 
ही यह मुख भी एक अनोखा वाजा वजता है। जिस तरह जीभ हिले, झ्ौंठ हिले उस 
तरह कंठके माध्यमसे मुखसे शब्द निकलते हैं जेसे क, ख, ग, घ, हू, विसर्ग श्रादि 
कंठके माध्यमसे है;च, छ, ज, भ, श्रादि शब्द तालुके स्पशंसे निकलते हैं;त, थ, द, आदि 
निकलते हैं दन्तस्थानसे । मूर्धामें जीम लगानेसे ट, ठ, ड, ढ, श्रादि शब्द निकलते है, 
व झोंठमें श्रोंठ मिलनेसे प, फ, व, आंदि शब्द बनते हैं। भैया, एक नया वाजा 
रेडियोमें अक्सर बोलता है जिसको सुनकर ऐसा भ्रम हो जाता है कि इसमें कोई एक 
और मुखका वाजा बज रहा है । इसमें पैच मरोड़नेसे मिश्रित आवाज होती है, विचित्र 
ढंगसे बोलता है, हारमोनियमकी तरहका होता है, विजलीसे चलता है, इसी तरह कुछ + 
और और हरकतें लगी रहती हैं जियमें मिल सिल्त शब्य निकलते हैं "वे नि 
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निमित्तोंकी परम्पराके द्योतक हैं। इन निमित्तोंकी परम्पराकी दृष्टिसे देखा जाय तो 
सारे संगीत, सारे भाषणमें मूलमें मूल आत्माका परिणाम ही उस निमित्तपरम्परा 
में होता है । किन्तु बहुत दूर होनेवाले परिणाममें निर्णय किया जाता है कि आत्मा 
ने यह जब्द बोला । देखो सव शब्दोंके बोले जानेका'निमित्त है मुहके अंगोंका चलना । 
मुखके अंगोंके चलनेका निमित्त है वायुका चलना, वायुके चलनेका निमित्त है श्रात्म- 
प्रदेशोंमें परिस्पंदका होना, आत्मप्रदेशमें इस प्रकार परिस्पंद होनेका निमित्त है, 
आत्मामें एक प्रकारकी इच्छाका होना, इस प्रकारसे यह सब भाषावर्गणावोंकी 
परिणत्तियाँ व्यक्त हुई है । इतका विश्लेपण करके जो आत्मा अनात्माका भेद प्रतिभास 
होता है उस भेदविज्ञानको अपने ज्ञानमें उतारना है । 


भेदविज्ञान संकटनाशक :--यह सब प्रताप ज्ञानका है। ज्ञान न हो तो सब 

व्यामोह हो जायगा | इसलिए सबसे बड़ा संकट जीवपर मोहका है, ऐसे प्रचण्ड मोह 

का संकट ज्ञानसे ही मिट सकता है। इसलिए सारे संकटोंको मिटा देनेमें समर्थ 

|वस्तुस्वरूपका ज्ञान है। वस्तुस्वरूपके ज्ञानकें बलसे मोह मिटा कि निःशंक समझ 
लीजिये कि श्रव सारे संकट खतम हो गए । 


श्रज्ञानहष्टिका-परिणाम :--जैसे किसीके घर कोई इप्ट पुरुष गुजर गया 
और घरवाले बड़ी वेदनामें, पड़े हुए हैं तो मित्र, रिश्तेदार आ्रादि आते हैं और समभाते 
है । यदि वे श्रपन्ती ऐसी सहानु ध्रति दिखायें कि वेचारा कितना अच्छा था, गुजर गया 
है, कितना प्यारा था, कितना मीठा ,बोलता था, घरमें कैसी मुहब्बत रखता था. 
ऐसा समभाते है तो बताझ्रो, वे दुःखको बढ़ाते हैं कि काम करते हैं ? बढ़ाते “है । उसके 
पास तो गये थे दुःख मिटानेके लिए पर दुःख और बढ़ा दिया। 


ज्ञानद्‌ प्टिके. परिखमनका उदाहरण :--अ्रगर कोई उस वियोगीको ऐसा 
समभावे कि जेगतमें अनेक जीव है, कोई किसी गतिसे श्राया है, कोई किसी गतिसे । 
ये सब अपने अपने कर्मेसि जन्मते और अपने अपने कर्ोसि मरते हैं। भ्रकेले ही तो वे 
पैदा हुए हैं आायु पुरी हो गयी, मरकर चला गया, उससे किसीका सम्बन्ध नहीं है । 
वह तुम्हारा तो है नहीं । यदि तुम्हारा होता तो तुम्हारे पास सदा रहता । वह तो 
तुम्हारा दूसरे जन्मका इस कारण बरी था जो थोड़े समयके लिए आया और 
विकल्पका कारण बनकर चला गया | तुम्हें दुःखी कर गया । यहाँ भेद विज्ञानकी 
वात कही जाती है। अगर घ्यानमें बैठे कि सच तो यही है कि किसीका यहाँ क्या है । 
थौड़े से भ्रमते फिरते जीव यहाँ इक्ट्ठे हो गए, मिल गये पर वे हमारे नहीं है । 
उपरोक्त प्रकारसे जब ज्ञान-होता है तो वेदना झान्त होती है। 

वेदता मिटनेसें कारण :--वेदनाको मिटानेका प्रताप पदार्थोके स्वरूपात्तित्व 
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के अवगममें ही है। उसके प्रतापसे मोहके हटनेका प्रताप होता है। मोह दला तो 
सारे संकट दूर हो गए। उसके भीतर आकुलता थी, वाहरके अनेकों संकठ छाए हुए 
थे, पर जब मोह चला गया तो संकट चले गए । दुकानकी फिरसे व्यवस्था कर ली. 
लोगोसे ठीक ठीक बोलने लगा, आगे भी साफ साफ देखने लगा, सब ठीकसे कास 
होने लगा | यह किसका प्रताप है ? यह है मोह मिट जानेका प्रताप, और मोहके 
हटनेमें कारण स्वरूपास्तित्वके अ्रवगमका प्रताप है । 


बच्चे लोग एक छोटी कहानी बोला करते हैं एक स्थाल था उसकी स्यालिनी 
भी थी, स्यालिनीके गर्भ था। स्यालसे_स्यालिनीने पूछा कि बच्चे कहाँ पैदा करें ? तो 
स्पालने वताया कि शेरके खोहमें । शेरकी खोहमें स्यालिनीके बच्चे पैदा हुए। 
स्यालने स्थालिनीको कुछ समझा भी दिया । तव स्याल स्वयं भीटके ऊपर चढ़ गया । 
स्थालिनी जब कोई शेर देखे तो वच्चोंको रुला दे | स्याल पूछे कि वच्चे क्‍यों रोते 
है ? तो स्यालिनी कहती कि बच्चे शेरका मांस खाना चाहते 'है। इस तरहसे एक, 
दो, चार जो भी शेर आते सब डर कर भग जाते थे, यह समझकर कि हमसे भी बढ़ 
कर यहाँ कोई है । तव सब शेरोंने मिलकर यह सोचा कि यह जो स्याल ऊपर बैठा हैं 
उसकी सब-घृर्तृतू मालूम होती है, चलो अपत सव मिलकर उसके पास चलें। उसे 
पकड़ कर मार डालें। बड़े बड़े शेर मिल कर आए सोचा कि एक पर एक.ऊपर चढ़ * 
कर, पास पहुँच केर पकड़ कर गिरा देंगे। सवने कहा बहुत ठीक । फिर चर्चा चली कि 
नीचे कौन रहे ? उन सवमें एक लंगड़ा शेर था, उसका एक पेर बहुत कमजोर था। 
सव शेरोंने सोचा कि यही लंगड़ा शेर नीचे' रहे, क्योंकि यह दूसरेके ऊपर नहीं चढ़ 
सकता । सर्वेसे नीचे लंगड़ा शेर खड़ा हुआ । उसके ऊपर दूर्सरा, फिर तीसरा फिर 
चौथा श्रादि खड़े हुए । कुछ देर तक एकके ऊपर एक चढ़ते रहे, थोड़ी देरमें स्या- 
लिनीने श्रपने वच्चोंको रुलों दियों। स्थाल पूछता है कि बच्चे क्‍यों रोते हैं ? तो 
स्यालिनी कहती कि वच्चे लंगड़े शेरका मांस खाना चाहते है। यह सुनते ही लंगड़ा 
खिसका और सव शेर भद भद गिरे । भद भद गिरते और भागनेसे सब शेरोंपर ऐसा 
असर हुआ कि वे सव फिरसे उस तरफ भाँके भी नहीं । देखो भैया, एकके खिसकने 
से सारे खिसके खिसक कर भद भद करके गिर पड़े उसी प्रकार मोहरूपी शेरके 
खिसकतेसे सारे संकट खिसक खिसककर व एकदम समाप्त हो जाते हैं । 


संकटोंका पालक :--अरे भाई ! संब संकटों कोपाल रखा है तो मोहने पाल 
रखा है । जव जीव वस्तुके स्वरूपके उन्मुख नहीं होता तब मोहके अंगेरेमें सारे संकट 
पनपते रहते हैं। समस्त संकट मोहराजाकी प्रजा है । 


चस्तुस्वरुपके चिस्न्तत अ्रभ्यासकी प्रेरणा :--सव प्रकारके उपाय द्वारा 
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वस्तुस्वरूप अपनेको ज्ञानमें लाना चाहिए, घ्यानमें लाना चाहिए, काममें लाना 
चाहिए जिससे कि मोह सता न सके । वस्तु स्वरूपकों पुज्यपाद उमास्वामीजीने तत्त्वार्थ 
सूत्रम कहा--उत्पादव्ययश्रौव्ययुक्तं सत्‌ । जो _उत्पाद व्यय श्रौव्य वाला है, उत्पादके 
माने बनता, व्ययके माने बिगड़ना, और क्रौव्यके ,साने बना रहना | ये पदार्थके 
सवत: सिद्ध तत्त्व हैं कि पदार्थ बने रहें, विगड़ते रहें श्र बनते रहें । यदि पदार्थ 
बनता नहीं तो विगड़ना व वना रहना ये तत्त्व भी नहीं हो सकते। यदि पदार्थ 
विगड़ते नहीं तो बनना व वना रहना नहीं हो सकता | यदि बने नहीं रहते तो वनना 
विगड़ना नहीं हो सकता । वे अपने ही तत्त्वमें हैं और अपने ही स्वरूपमें रहकर अपनेमें 
ही उत्पाद व्यय करते हैं । ऐसा वस्तुगत स्वतंत्र स्वरूप दृष्टिमें रहे तो हम मोहसे दूर 
रहकर सुखी हो सकते हैं । 


श्रात्मस्वरूप :--आ्रात्मा अपने आत्मस्वरुपसे परिणमता है। इसका वर्रान 
होनेके वाद यह प्रइन किया जा रहा है कि वह स्वरूप क्या है जिस स्वरूप से आ्ात्मा 
परिणुमता है ? समाधानमें पूज्य श्री कुन्दकुन्दाचार्य देव कहते हैं. कि-- 


परिणमइ चेयणाए श्रादा पुर चेदणा तिधाभिमदा । 
सा पुण णाणों कम्मे फलम्मि वा कम्मणो भरिदा ॥' १२३ ॥ 


यह आत्मा चेतनास्वस्पसे परिणमता है और वह चेतना त्तीन प्रकारसे 
अभिमत है, इष्ट है, माना गया है अथवा उस चेतनारूपके परिणमनेकों तीन रूपसे 
देखा जाता है। प्रथम ज्ञानचेतना, द्वितीय करंचेतना श्रौर तृतीय कर्मफलचेतना है। 
चेतनाके ये साधारण परिणमन संसारी और मुक्त दोनों ही प्रकारके जीवोंमें तथा 
मिथ्याहृप्टि व सम्यग्क्‌ दृष्टिमें भी घटित होते हैं । इस प्रकार साधारण परिणमनका 
अर्थ लगानेके लिए इसकी व्याख्या की जायगी कि आत्मा किस प्रकार चेतनामें परि- 
ण॒मता है जिससे शान, कर्म व कर्मफल विदित होते है । 

ज्ञान चेतना :--ज्ञानचेतनाकी बात बिल्कुल स्पप्ट 'है। जीव ज्ञानसे चेतते 
हैं, यह साधारण अर्थंको लेकर कहा जा रहा है। कोई विशेष अर्थ नहीं लगाना है! 
यहाँ यह देखना है कि जीव जानते है, वे जानते क्‍या हैं, पहिले यह बताओ ? चाहें 
संसारी हों, चाहे मुक्त हों, सब अपने स्वरूपकी ही दृत्ति करते हैं, ज्ञान एक ग्रुण है 
और वह गुण भात्मप्रदेशोंमें हो है। श्रात्मप्रदेशेसे चाहर ज्ञान गुण है क्या किसी 
जीवका ? जीवका ज्ञानगुण अपने प्रदेशोंमें ही है। वह ज्ञानशक्ति चाहे किसी रूप 
परिणमन करे वह अपने आत्मप्रदेशीय क्षेत्रमें ही वृत्ति करेगा या आत्मप्रदेशोंके वाहर? 
ज्ञानशक्तिका परिणमन आत्मप्रदेशोमं ही जाननरूप होता हैं तो जानन क्किपा 
श्रत्मप्रदेशमें हुई । जहाँ ज्ञानकी क्रिया हुई वहाँ ही तो , जाननवृत्ति और जातनका 
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प्रयोग हुआ । इस जाननने जाननको ही जाना, परखा। हां यह "बात जरूर है कि 
जो ज्ञान अपनेको अन्य रूपोंमें चेतता है वह तो होता है मिथ्याज्ञान श्र जो ज्ञान 
चेतनको ज्ञानसूपसे चेतता है वह होता है सम्यमज्ञान | ऐसा ज्ञानका परिणमन 
परमार्थसे ज्ञानको ही चेतता है। भ्रर्थात्‌ सव जीव अपनेको ही जानते हैं किन्तु जाननमें 
अन्तर यह होता है कि कोई जीव अपनेको शरीरवाला, कोई जीव अपनेकों 
परिवारवाला और कोई जानता है कि मैं बच्चोंवाला हूँ, तो कोई अपनेको ज्ञानमात्र 
जानता है। ये जाननरूप परिशतियोंके नाना रूप हैं। मैं परिवार वाला हूं ऐसा 
जानकर भी उसने हूँ शब्दसे अपनेको ही जाना, अ्रन्यको नहीं जाना, क्योंकि परमार्थ 
दृष्टिसे देखा जाय तो प्रत्येक पदार्थ अपने ही द्वारा प्राप्य है , अपनेमें ही अपना प्रयोग 
करते है, अपने आपमें ही उनका वर्तन रहता है । इस दृप्टिसि यह ज्ञानचितना सब 
जीवोंमें है । सिद्ध भगवान अपने ढंगसे, अपने ज्ञानसे चेतते हैं और संसारी जीव 
अपने ढंगसे अपने ज्ञानसे चेतते हैं । इस प्रकार प्रथम ज्ञानचेतना वताई गयी है कि 
यह जीव ज्ञान चेतनासे किस प्रकार परिरशंमता है। 


कर्मचेतना :--दूसरी चेतना है कर्मचेतना, कम शब्दसे यह जानना है कि 
आत्माका कर्म क्‍या है इस प्रइनका भाव है, क आत्माकी क्रिया क्‍या है ? आात्माका 
जो परिणमन है वह शभात्माका कर्म है । वह क्या है ? जो अपने श्रापमें पर्याय होती है, 
परिणति होती है, वह कम है, ऐसा वह कर्म सब जीवोंमें पाया जाता है । मुक्तमें, 
संसारीमें, मिथ्यादप्टिमें सबमें कम अर्थात्‌ परिणमन होता है । परिणमन अपने अ्रपने 
झरूपसे होता है | कर्म विना कौन पदार्थ है ? मुवतत जीवोंका कर्म क्या है ? विश्वको 
जानना । सर्वज्ञताका जो काम हो रहा है वह मुक्त जीवोंका कर्म है । अव जब कर्म 
है तो उस कर्मका कोई फल है । तो कमंका फल तो वस्तुकी सत्ता बनी रहे यही 
मुख्य है जोकि सब पदार्थोमें है । यदि कम न हो तो वस्तुकी सत्ता नहीं हो सकती, 
उत्पादव्ययभ्रौव्य न होसकता । 


कर्मफलचेतना :---तो कर्म फल क्या है ? उस पदार्थका अश्रस्तित्व बना रहना 
सबसे बड़ा भारी फल है और जीव तो चेतना रूप है । सो जीवका चेतना भी फल 
है | मुक्त जीवोंका फल वया है ? अनन्त आनन्दरूप परिणमना। कर्म शब्दकी रूढि 
ज्ञानावणादिक कर्म शब्दसे है। किन्तु अभी कमंको सुनकर ज्ञानावरणादिक कर्मका 
अर्थ नहीं लगाना, किन्तु क्रिया लगाते जाना, तो यह आत्मा तीन 'रूपोंसे परिणमता है 
और एक साथ परिणमता है। यह नहीं कि जिस समय ज्ञानरूपमें परिणति हो उस 
समय कर्मरूपमें न परिणमें ॥ फलतः एक साथ प्रत्येक जीव तीन रूपोंमें परिणत 
होता है। क्योंकि,  क्रियाशुत्य वस्तु कभी नहीं रहती है श्नौर क्ियाफलशुन्य भी कभी 

» नहीं रहती है। कर्म का व कमंफलका मुख्य अर्थ यह लगाओो | 
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विभिन्‍न जीवोंकी विभिन्‍्त चेतन परिरणतियाँ :-कुछ संकुचित अर्थ लगावो 
तो यह यह श्रर्थ लगावो कि कोई जीव ज्ञानचेतवा से परिणमता है, कोई कर्मचेतनासे, 
और कोई कमंफलचेतनासे परिणमता है। जिनके सम्बन्धमें बताया गया है कि 
कमंफलचेतनाकी परिणति स्थावरजीवोंमें है, क्योंकि वे चल नहीं सकते, उनके अंगोप:ग 
नहीं है, सो व्यवहारमें दिखने वाली क्रिया स्थावरोंके हो ही नहीं सकती सो कर्म- 
फलचेतनामें स्थावर आते है और ज्ञानचेतनामें सम्यर्दुप्टी जीव आते है और कर्म- 
चेतनामें सव त्रस॒ जीव आते हैं। किसी हष्टिमें केवल अ्ररहंत और सिद्ध भगवान 
ज्ञानचेतनामें आते है, यह भिन्‍न भिन्‍न चेतनाका परिणमन है। 


जीगकी स्वस्वरूपपरिशाति :---अ्रव इस प्रइतका निर्णय करो कि जीव किस 
स्वरूपसे परिणमत्ता है । समाधान यह है कि जीव चेतनास्वरूपसे परिणमता है। मै 
चैतन्य हूँ और परिणमता रहता हैँ, श्रन्य रूपोंमें नहीं परिणमता हूँ। मिथ्याहष्टि भी 
) अपने आत्मस्वरूपसे परिणमता है, किसी परके स्वरूपसे नहों परिणमता है। मैं परको 
करता हूँ इस प्रकारके विकल्परूपसे यद्यपि अज्ञानी परिणमा, किन्तु परिणमा पर रूपसे 
नही। झज्ञानी भी परका कर्ता नहीं होता । मात्र परका कर्चा हूँ इस प्रकारके 
विकल्पोंकाही वह कर्ता होता है । यह तो वस्तुस्वरूपकी सीमा है। अगर श्रज्ञानी परका 
कुछ करदे तो श्रनन्‍्त शक्तिमान परमात्मासे भी श्रधिक शव्तिमान उसे कहना चाहिए। 
भगवान या परमात्मा तो परका कुछ कर्त्ता नहीं है मगर यह अज्ञानी मोही परका 
कर्ता वन गया | भ्रगर यह॒परका कर्त्ता हो जाय तो भगवानकी भी किसी दिन यह 
खबर ले डालेगा । जैसे मानलो कि एक देश श्राजकल आक्रमणका कर्ता है और 
विस्तारवादमें चल रहा है । यदि विस्तारवादमें सफलता मिलती चली जावे तो न जाने 
वह दुनिया का क्‍या क्‍या कर डाले । 
अज्ञानके विस्तारवादकी कल्पना--अ्रज्ञानका विस्तारवाद पता नहीं जीवका 
क्या क्या कर डालेगा | अगर परका कर्ता वन जाय तो सवको मिटायेगा। किसी दिन 
यह भगवानकी भी खबर ले ड़ालेगा। भगवान भी पर पदार्थ है, उसको भी यह मिटा 
डालेगा | यदि इससे बढ़ कर कोई अज्ञानी मिल गया तो वह इसको भी नप्ट कर 
देगा, किन्तु यह अन्धेर नहीं हो सकता । वस्तुस्वरूपकी सीमा है। हाँ, विज्ञानसिद्ध 
यह बात अ्रवद्य है कि जो विकारख्पसे परिणम रहा है वह किसी परका निमित्त 
पाए विना नहीं परिणम रहा है, निमित्तको पाकर परिणम रहा है।यह निमित्त 
नैमित्ति क संबंध अटल वात है। नहीं वो, कभी चुत्हेपर रोटी बनावे तो कभी पानी 
पर भी बना लेंगे । यह अव्यवस्था हो जायगी । ; के 
निमित्तनैभिलिक स्वरूपका अवलोकन---तो यह निमित्त नैमित्तिक वात तो 
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है, पर उसको इस ढंगसे देखना चाहिए कि वर्तमानमें वन्तु्में क्‍या गुजर रहा है। 
उसको देखकर यह सोचना चाहिए कि देखो यह पदार्थ कसी योग्यता रखता है कि 
अमुक प्रकारका निमित्त पाये, तो यों परिशम जाय इस प्रकारकी योग्यता रखता है 
और निमित्त सन्निधिमें इस प्रकार अपनी योग्यतासे अपनी कलासे श्रपना खेल करता 
है । यह दृष्टि किसी सिद्धान्तका लोप नहीं करती। प्रत्युत वस्तुस्वरूपको देखकर जो 
वस्तुस्वातन्त्र॒यकी दृष्टि वनती है वह मोहका विनाश करती है । मोहका नाश वच्धतु 
स्वातन्त्र॒यके दर्शन विचा नहीं हो सकता है, क्योंकि मोह कहते हो इसको हैं कि परसे 
परका सम्बन्ध, कत्तु त्व, अधिकार लगाव आदि-आदि मिलाएं रहना, देखते रहना 
और स्वरूप अस्तित्व समभमें न आना इसका ही नाम भोह है। जंसे घर कुटुम्ब 
परिवारमें जहाँ मोहकी बात रहती है वहाँ क्या होता “है कि वह अपनेकों नगण्य 
समभता है। श्र घरके पुत्रोंकी समझता है कि ये ही मेरी जिन्दगी है, इन्हींसे 
मुझे सुख मिलता है। कोई-कोई तो साफ-स्लाफ कह भी देते हैं भैया, ये पुरुष व. 
महिलाएं कि मेरा झ्राधार यही है, इन्हीं पर मेरे प्राण टिके हैं, जो होनी थी वह तो 
हो गई, घरका मालिक गुजर गया पर मेरे प्राण भ्रव इन बच्चोंके ऊपर ठिके हैं। 
मोहके माने यही है कि अपनेको नगण्य मानें और अपनी रक्षा, अपना सत्‌ परके ही 
सहारे है, पर ही मेरा कर्ता है, ऐपा मानते यही मोहका भयानक- रूप है। मोहको ही 
अजान कहते हैं मूखंता कहते हैं। अत्र कियीको कहा जाय कि भैया तुम बड़े भूढ हो 
तो बुरा मान जायगा ओर यह कहा जाय कि तुम वड़े मोही हो तो बहुत बुरा न 
मानेगा । पर मोही या मूढ कुछ भी कहो श्रर्थ दोनों का एक ही लगता है। 

सोही परिणमन व उससे पृथक्ताकी प्र रणा--मुह घातुमें घन्र प्रत्यय करके 
संज्ञा बनाकर मोह बना दिया भौर शृढ में मुह धातुमें क्त प्रत्यय लगाकर मुढ् बना 
दिया । मूढ परफेक्ट का रूप है। मूढ कहो, ,मोही कहो एक ही मतलब है । जो मोही 
' है वही मूढ है। जहाँ मोह है उस जगह श्रापदा है। आपदा पर बस्तुमें नहीं है। 
आपदा तो मोहके श्रभावमें है, कैसी भी स्थितियां हों चाहे धनी हो, चाहे गरीब हो 
चाहे नेता हो चाहे विद्वान हो पर जहाँ मोह है वहीं आपदा है मोही प्राणी उपरोक्त 
अकारसे तथ्यकी वात नहीं देखता । 

एक दम्पती था याने पुरुष था श्रीौर उसकी स्त्री थी। पुरुषका नाम था 
वेबकूफ और स्त्रीका नाम था फजीहत । कभी-कभी इनमें लड़।ई भी हो जाती थी झौर 
फिर शान्ति हो जाती थी | एक दिन उनमें लड़ाई हुई, तो फजीहत श्रपना घर छोड़कर 
कहाँ भग गई । वह बेवकूफ अपने पड़ोसियोंसे जाकर पूछता है कि मेरी फजीहत को 
तुमने कहीं देखा है ? तो पूछते हैं कि क्या लड़ाई हो गई थी ? अ्रनेक परिचित लोगों 
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से पूछा । सबने फजीहतका अ्रर्थ लगा लिया कि इसकी स्त्री है। एक श्रपरिचित 
व्यक्तिसे पूछा कि कहीं तुमने मेरी फजीहत देसी है ? सो वह श्रर्थ नहीं समझ सका। 
सो वह सोचता है कि फजीहत वया चीज है ? वह फरजीहतका मतलब न समझ 
सका। सो पहिले यही पूछता है वह अ्परिचित कि तुम्हारा नाम क्या है ? वह बोला 
कि मेरा नाम बेवकूफ है । तो श्रपरिचित व्यक्ति बोला कि भाई बेवकूफ होकर भी तुम 
फजीहत दूढ़ते हो । जहाँ वेबकूफ चला जाय, अ्रठपट बोल दे वहीं हर जगह जूते लाठी 
तैयार हैं। सो जब मोह है तो इस मोहवाले को विपत्तिकी कमी कहाँ है ? भैया ! 
असलमें यह वात नहीं है कि कुछ चीज मिली श्रोर कुछ न मिली इससे दुःख है। 
उसके साथ जो अ्रज्ञान लगा हुआ है, जो मोह लगा हुआ है, उसीके कारण उसको 
झ्रापत्ति है, संकट है। यह श्रापत्तिका प्रस्फोट रूप है जो लोग परका नाम लेकर कहते 
है कि देखो मुकपर दो लासका टोटा पड़ गया है, बड़ी झ्रापत्तिहै तो जहां मोह है वहाँ 
श्रापत्ति है। टोटेवाली विकेल्पना मोहका विकसित श्रर्थ है । विपत्ति परकी परिणतिसे 
नही है । विपत्ति तो भीतरमें मोह विकल्पकी है । सो विपत्ति, मोह, विकल्प ज्ञानसे 
हो नष्ट हीता है । यथार्थ ज्ञान वही है जहाँ आ्रात्मका स्पर्श हो । 

तप क्‍या है ? :--विद्या तो तप है | तो जो भो विद्यायें पढ़ी जाती हैं, अणुकी 
विद्या, बमफी विद्या, संगीतकी विद्या, पी० एच० डी की विद्या, श्रौर भी श्रनेकों जो 
विद्याएँ हैँ वे तो सव तपस्यायें ' कहलाती होंगी। ऐसी चर्चा झ्राज प्रातः पर्यटनमें 
श्री प्रो० लक्ष्मीचंद जी एम, एस सी, की चल रही थी | तो उस समय बात करेेमें 
यह सूकी कि भैया, जिसमें आत्माका स्पर्श सम्भव है वह स्वाष्याय तप है, मगर जो 
लौकिक विद्यायें हैं उनका मूल्य ऐसा है जैसा कि कोई कंजूस धनी है, लखपती है तो 
उसके घनका वर्तमानमें कोई फल नहीं है पर घन तो है ही । किसी भी समय उसका 
भाव भोड़ खा जाय तो चीज तो गाँठमें है, उसका उपयोग कर सकता है । इसी तरह 
जिसकी ऐसी विद्यायें हैं जिन विद्याश्रोंसे अत्माका स्पर्या नहीं है, आत्मकल्याणकी हृष्टि 
नहीं है तो वह विद्या कंजूसके घनक्ी तरह है । पर वह विद्या तो है, किसी भी समय 
उसका मन मोड़ खा सकता है । कभी भी अपने आत्मस्वरुपकी ओर मोड़ आ सकता 
है त्व वही विद्या आत्मस्पर्दामें सहायक हो जाती है । तप वह है जिसमें आत्मस्पर्श 
हो, अ्रपने ज्ञानका अनुभव हो, ज्ञानानुभवकी कोशिश हो, ऐसी वृत्तियाँ हों तो वह 
तप है। और इन वृत्तियोमे, इन तपस्याओंमें वह महत्त्व है जिनको कि पंडित 
दौलतराम जी ने लिखा है कि कोटि जन्म तपे तपें ज्ञान बिन कर्म भरें जे ज्ञानीके 
छिन मांहि निग्ुप्ति ते सहज टठरें ते। ऐसा ही प्रकरण एक जगह प्रवचनसारमे आया 
है कि अज्ञानीके जितने कर्म कोटि जन्ममें खिरते हैं, अ्ज्ञानीके कर्म तो खिरते के ही 
नही है, याने खिरते हैं और कम बंधते है सो श्रज्ञानीके तो निजंरा कहना नहीं है, 
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ई₹ हुआ है, किन्तु वास्तवमें तो वह कजंसे ज्योंका त्यों बैरा लदा हुआ है। पहाँ यहांका 
श्रौर कर्जा जो लिया है उप्तपर दृष्टि न दो और यों हिसाब लगा लो कि इतने चुकाये 
इसी प्रकार अज्ञानीके उदय उदीरणासे कर्म तो खिर गये, किन्तु नवीन कमकि भारतसे 
तो और ज्यादह लद गया। सो नवीन करमबंधनपर तो ह्टि ने दो ओर केवल भड़ेको 


आत्माका असाधारण गुणा चंतन्य ““आत्माका स्वरूप चैतन्य ही है, क्योंकि 
तह चंततन्य आत्माके निजके सारे धर्मोमें व्यापक है । आत्माका चेतन्यस्वरूप अनादिसे 
अनंत काल तक निरंतर बना रहने वाला सर्वस्व' है। आत्माके विषयमें यदि कोई 
जानना चाहे कि यह किमात्मक है, किस स्वरूप वाला हैं? तो गानके लिए 
अबतक आआत्मग्रतिभासकी < 5 न झ्ावेगी, तव तक चैतन्य स्वरूपकी दृष्टि क 
और जवतक चैतन्य स्वरूपकी दृष्टि न तब तक आत्मस्वरूप पमभमें नहीं 
आवेगा'। चैतन्य आत्माका असाधारण गुण है। पात्मामें अन्य 


विशेष धर्म माने गए है, अस्तित्व, नस्पुत्व, चरित्र, प्रनन्द आदि थे सेव भानों 


इसका अ्रर्थ यह है कि यदि चेतन्यगुणा ात्मायें न माना जाय किन्तु और धर्म 
भाने जावे आ्रानन्द चरित्र ग्रादि तो इंच सबका क्या है । चैतन्य ही 


एक ऐसा असाधारस गुर है, स्वरूप है, जिसके हारा यह आत्मा परिणमता 
जो कुछ भी इसमें भुणोंका परिशमन होता है वेह चेततच्यात्मक परिणमन होता है । 
जो कोई भी ऑत्माका परिणमन हो वह चेतनाका उल्लंघन नही करता । जैसे एक 
जगह समयसारमें लिखा है कि जहां आत्माको ज्ञानस्वरुपके डारा लक्ष्यमें लेनेका 
यत्न कराया है वहाँ सम्यज्ञान, पेम्यदर्शन और पम्यकचारित्र क्या है ? 40058: 
है । जीव आद्रिक तत्त्वोंके अद्धान स्वभावसे शानके होनेको सम्यर्दशंन कह 

जीवादिक तत्त्वोंके जाननेके स्वभावसे शैननके होनेको शान कहते है । और रागादिकके 
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त्यागस्वभावसे ज्ञानके बसनेको सम्यवचारित्र कहते है।याने तीनो ही बातें ज्ञानके 
परिणमनमें घटाई है श्र्यात्‌ श्रात्मके समस्त गुणोका परिरामन चेतना ग्रुणोका 
उल्लंघन न करते हुए चैतन्यस्वत्प ही होता है । 

चेतनाके प्रकार व स्थरूप---बेतना तीन प्रकारकी कही गयी है, ज्ञान, कर्म 
और कर्मफल । ज्ञानपरिणतिका नाम ज्ञानचेतना है, कर्म परिणतिका नाम कर्मचेतना 
है और कर्मफल परिणतिका नाम कर्मफलचेतना है। वह ज्ञान बया है, कर्म वया है 
और कर्मफल क्‍या हैं ? इन तीनोऊे स्व त्पफो भगवान कुन्दन्वाचार्यजी कहते हैं कि, 

णाणां अट्ठवियप्पो कम्मं जीवेश ज॑ समारद्ध । 
तमणेगविधं भरणिय॑ फलंसति सोकसं व दुक्‍से वा।॥ १२४ ॥ 

ज्ञान क्या चीज है ? श्रियंका विकल्प | प्रथ॑ग्रहणा श्र्थात्‌ पदार्थका जानना 
ज्ञान है। और कर्म क्याचीज है ? जीवने जो किया सो कम 'है। कमंके करनेका जो 
फल हुभा वह कर्मफल है। यह कर्मफल कारणभेदोंसे नाना प्रकारके हैं। जो अ्र्यका 
ग्रहण है वह ज्ञान है श्र्थात्‌ स्व और परके विभागने अवस्थित जो सारा विश्व है 
बह अर्थ है। उस अर्थके प्रहशाका नाम ज्ञान है, उस अ्रथंको प्रयोजनवश, “स्वपर 
विभागसे श्रवस्थित विश्व” इन घब्दोमे कहा है । 

स्वपर विभागसते विश्वके फथनका भ्राशव--सारा विश्व स्व भर परमे आओ 
गया | स्वमें निज चेतना आ्राई परमें श्रन्य श्रनन्‍्त सव चेतन व अनन्तानन्त समस्त 
पुदुगल द्वव्य, एक घर्मद्रव्य, एक अधर्म द्रव्य, एक श्राकाश झौर असंख्यात काल 
द्रव्य ; ये सब परमे आ्रागये | तथा विकल्पका श्रर्थ, श्र्थके आकारका अवमासन हुझा । 
आकारके माने सब कुछ, द्रव्य, गुण, पर्याथ है इनका भ्रवभासन हुन्ना सोई अर्थविकल्प 
है । इस समस्त विश्वको इस प्रकारके विशेषणसे वतानेका प्रयोजन व अध्यात्मिकरिक्षा 
यह है कि पदार्थ तो सव भ्रनन्त हैं किन्तु उनमे स्व केवल एक मात्र मै हूँ टह और 
समस्त पदार्थ सजातीय तथा विजातीय पर हैं, मुझसे अत्यन्त भिन्‍न है । 

दृष्टान्तमें द्रव्यसंग्रहमें जीवमजीवं दवब्व॑ फहनेका प्रयोजन--द्वव्यसंग्रह के 
मंगलाचरणामें भी लिखा है कि जीवमगीव॑ दव्ब॑ जिणशवरवसहेग्य जेण शिद्दिट॒ठ । 
जीव और श्रजीव द्वव्यको जिसे जिनवरप्ृपभने निदिष्ट किया है। पहिले तो यह जो 
विशेपण दिया गया है, वह कया प्रयोजत रखता है ? इसपर विचार करो । पहिलो 
बात तो यह है कि द्रव्यसंग्रहका वर्गन करना है सो द्व॒व्योंको छ््ता हुआ विशेषण 
बनाया गया है । दूसरे जिन द्वव्योंका वर्णन करना है उन द्रव्योके वर्गनमे प्रामाशिकता 
श्रावे कि जिनवरखूपभ अगवानने जीव अ्जीवका व्याख्यान किया इससे इस प्रथम 
आमारिकता आयी कि उनकी परम्पराका यह वर्णन है । तीसरी वात यह देखो कि 
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जीवमजीवं क्‍यों कहा ? मुत्तममुत्तं क्यों नहीं कहा ? जहाँ मूर्त और श्रमूतंका वर्णन 
किया है वहां मूर्त अमृ्में कुछ छूटता है क्या ? उसमेंभी सव श्राजाता,कोई द्रव्य छूटता 
नहीं है । तव अन्य कुछ णब्द न रखकर यही वचन रखा कि जीवमजीवं | ऐसा क्‍यों ? 
वह इसलिए रखा कि हित करना है जीवको, और जीवका हिंत है अजीवसे अभ्र॒लग 
रहनेमें । तो यह दृष्टि मी जल्दी श्रा जाय इसके लिए जीवमजीवं शब्द दिया है। 
कोई कहे कि मूर्तायूत॑में भी यह वात आ जाती है अ्रध्ृर्ते है आत्मा, और उसका हित 
करना है तो मूतंसे अ्रपनेको न्‍्यारा समझे। पर यह अमूृते आत्मा मूर्तसे तो न्‍्यारा 
है, किन्तु अमृर्तमें तो धर्म, अधर्म आकाश और काल द्रव्य भी हैं, उनसे जीव न्यारा 
कंसे सिद्ध होगा और जीवाजोव कहनेपर यह जीव सब अजोवोंसे न्‍्यारा है, ऐसा 
विभवतपना हो जाता है । इसी कारण वहाँ प्रयोजनवश जीवमजीवं कहा' गया हैं । 

प्रकृतमें विश्वकी स्पपरविभागावस्थितता कहदेका प्रयोजन--'जीदमजी व॑” की 
भाँति यहाँ भी प्रयोजववश स्वपरविभागेन अवस्थितं विश्व॑ कहा है । यहाँ अर्थंका 
अर्थ करते हुए पृज्वश्रो अमृतचंद्रजी सूरि कहते हैं कि अर्थ क्‍या है । स्वपरविभागेव 
अवस्थितं सब विश्व | भावाथं-स्व में श्राया यह मैं आत्मा और परतें श्राए श्रन्य समस्त 
अनन्तानन्‍्त जीव तथा उनमे अनन्तानन्तगुणे पुदूगल और धमं, श्रधमं, आकाश, 
एक-एक तथा असंख्यातकाल द्रव्य | जीवोंमें कौन किससे अधिक है ? सबसे अधिक 
संत्तारी जीव हैं। मुक्त जीत तो अनन्त है, किस्तु उतते अनन्त ग्रुणे :संसारी जीव हैं । 
संप्तारी जीव ४ गतियोंमें हैं, उनमें सबसे कम जीव मनुष्यगतिमें है; उनसे ज्यादह 
नरकगतिमें हैं, उनसे ज्यादह देवगतिमें हैं, उनसे श्रधिक तिय॑ज्चगतिमें हैं। तियंञ्भगति 
में भी अधिक जीव एकेन्द्रिय हैं और एकेन्द्रियमें भी सबसे अधिक जीव वनस्पति 
कायमें हैं और वनस्पतिकायमें भी सबसे श्रधिक जीव साधारण वनस्पतिकायमें हैं ॥ 
साधारण वनस्पतिकायिक जीव अनन्तानन्त हैं । 

जीवका पौद्गलिक परिवार--इन संसारी जीवोंके साथ एक क्षेत्रावगाह रूपमें 
कितने पुद्गल द्रव्य एकत्रित हैं ? सूक्ष्मसे भी सृक्ष्म शरोर तिगोदका है । वह शरीर भी 
अनेक पुदूगल परमाणुवोंका पिंड है । हम झ्रापका तो यह स्थूल शरीर है जो कि 
बड़ा दीखता है, पर उनका वह शरीर जो अंगुलके अरसंख्यातवें भाग प्रमाण है वह 
शरीर भी अनन्त पुद्गलपरमाशुवोंका पिड है । शरीरमें जितने श्रवत्त पुदगलपरमारपु 
है उनसे भी अनन्त गुरों कर्मपरमाणु इस आत्माके साथ लगे हैं। देखो भैया, एक 
जीवके ही कितना पुदुगलपरिवार अपंच लगा है, फिर जो जीवत्यक्त स्वन्ध हैं, जिसे 
सव देख रहे हैं, भींट हैं, किवाड़ हैं, दरो हैं, ये सब भी अनसन्तानन्त पुदूगल परमा- 
णुवोंके पिंड हैं । इस प्रकार कितने पर पदार्थ हैं जगतके अव्दर, उनमें स्व केवल एक 
निज जीव है और परमें आया अन्य समस्त यह विदव । 
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ऊआरण नही हुआ, उसकी इच्छाके कारण नहीं हुआ । हां, वहाँ जो यत्न होगा, 
उच्चम होगा, कुछ भी होगा उसमें निमित्त कारण विकल्प और इच्छा है। 

+रिशामकी स्वतस्त्ता---विकल्प और इच्छाने पर 'दा्थोका परिसामन यो 
कर दिया यह वात नहीं है, वहाँ वह अपने परिशमंनसे परिणत हुआ, निमित्तनेमित्तक 
योग सहज हैं हो। सो तुम्हारे अनुक्षच्त भी कुछ परिणाम गया तो भी बह वुम्हांसी इच्छा 
के कारण नही परिणमा। इच्छा करते-करते भी प्रतिकूल परिणमन परतें होता है 
प्र्थात्‌ पर जैसा परिणमता है, परिणमता है; उसकी हंभ अतिकूल समझ लेते है । 
प्रतिकूल भर पनुकुल परिणमन कुछ है नही। परिशमत्र तो परिणशमन है, उसे जब 
हम इष्ट समभते है तंव हम अपनेमे यह भाव रखते हैं कि मेरे अनुकूल « परिणाम गया 
है और 'जब हम प्रभिष्ठ समंभते है तो टम.यह भाव करते: है कि यह, मेरे प्रतिकूल 
परिण्म गया है । हा है पा के ली 

- पराश्रयकी पृथक्ताप्े ही अलौकिक आानन्द-- अनुकूल परिणमनकी स्थितियां 

न है और प्रतिकूल परिरामनकी स्थितियाँ बहुत अ्रधिक है, जितना जो कुछ हो रहा 
है उनमें करीब-करीब सभी के ६५ प्रतिशत प्रतिकूल परिणमन होता है। २, ४, ४, 
प्रतिशत अनुकूल परिणमन होता है। यदि हम ५ प्रतिशत +रिसामनमें भी इच्छा और 
भावना जो कि पराश्रयता व पराधीनताके कारण है, नही करे तो भाई ! ६५ प्रतिशत 
के समान आपका जगाव इल  प्रतिशतोंमें भी में रहनेसे आपके आात्मीय अलौकिक 
क्षे त्रमें स्वभावकी वृद्धि होनेसे आपको अलीकिक आनन्द आ्प्त होगा । 

अलोकिक श्रानन्दक्षे भोक्‍ता--.इतना साहस प्रत्येक _ आत्महितपी महान साधु 
योगी, संन्‍्यासी जिन्होने चिरन्तन अभ्याससे अपने इन्द्रिय भर मनकों साध लिया 
है, करते है । ओर, बे प्रत्येक स्थितिमें श्रवौकिक आनन्द प्राप्त करते हैं । पर हम 

गे स 
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जो शानन्दका परिणमन भोगमें- आता है उसे कहते हैं 'कर्मफल । ज्ञान, कर्म, और 
कर्मफल इन तीनोंका स्वरूप इस १२४वीं गाथामें लिखा है। इसी क्राःस्प्रष्टीकरण 
टीकामें किया जा रहा है। आर -> 


ज्ञान परिशमन--जैसे दर्पएंके हृदयमें, उसके प्रदेंशोंमें, पंदार्थीकी कलक 
होती है, आकारका अ्रवभासन होता है, उसी प्रकार एक साथ प्रतिभासमें आने 
वाले स्व और परके झ्राकारख्यमें अवस्थित पदार्थोका प्रतिभास हो, उसे ज्ञान' कहते 
हैं। ज्ञानकी वृत्ति जाननेके' लिए दंपंणशका उदाहरण दिया जाता है। पर उसका 
प्रयोजत, अवभासनमात्रसे है। ऐसा नहीं है कि 'जैसे दर्पणमें पदार्थ प्रतिभासितः 
होता हे तो तिखू टी चौखूटी वस्तुका जो कुछ आकार है उस रूपसे' दर्पणका पंरिणमन” 
हो जाता है । इस तरहसे जो ये पंदार्थ श्रवस्थित हैं और इनका जो आकार है उन- 
उन आकाररूंपोंसें ज्ञान परिणम जाता है, ऐसी वात नहीं है, क्योंकि /पदार्थोके 
अवभासन होनेका नामें ही ओ्राकारग्रंहश है'। आकारग्रहणके- मोने' .यह नहीं'्है 
कि इस आत्म-प्रदेशमें कुछ स्थानोंमें इन लम्बी 'चौड़ी चीजोंके श्राकार ज्ञॉनमें भ्रा गये: 
या भलक गये, केयोंकि पदार्थोकां आकार भी यदि 'ज्ञानमें भलके तो ज्ञान तो आ्रात्माके 
असंस्यात प्रदेशोंमें है और 'यह ग्रोकांर किंतनी जगहमें श्राया [सो “बतलावो। 
उन असंख्यात प्रदेशोंमें यदि संभीमें वे आारकोर ओये तो श्राकार खतंम-है | जैसे कि 
यही चश्मावरं है और 'उसके। आकार इतंना लम्बा चौड़ा'है यदिः श्रात्माके सब 
प्रदेशोंमें ओए तो इसका आकार वहाँ यह रहा नहीं,क्यों कि वह त्तो ओत्माक्रे सबप्रदेशों- 
में झॉया | जब्र से प्रदेशोंमें श्रांथा तो सब'प्रदेशोंका जो झ्ाकार'है-उस “रूप ग्रहण 
होगा। यह श्र्थका श्राकार आ जाय यंह वात तो नहीं रहो.। और कहें कि झआात्माके 
प्रदेशोंमें पदोर्थोका सर्वत्र श्राकारका ग्रहण नहीं है, किन्तु कुछ प्रदेशोंमें है.; तो ,कितने 
प्रदेशोंमें हैं और कितने प्रेदेश जाननवृत्तिसे छूट गये ? सो बतलावो “इसका विचार 
करनेमें ज्ञानकी सत्य व्यवस्था होती नहीं इसलिए अथरग्रहणाका त्ाम ज्ञान है। श्रर्थका 
जानना है, पद्ार्थप्रतिभास है, इसको कहते हैं ज्ञान | श्रव कर्मा क्या है और कर्मफल 
क्या है ? आगे वतलावेगे, और्‌ इसमें उसी दृष्टिका वर्णन है कि जैसा-कि कल दो 
बातोमें पहिली वात को कह। था कि सव “अपनेमें घटित होती है, ज्ञान, कमं और 
कर्मफल । सभी जीवोंमें तोन चेतना पाई जाती है, -आज उन्हीं तीनों चेतनाओके 
स्वरूपका वर्शान किया जा-स्हा है। > 

ज्ञान, कर्म और कर्मफल चेतवना--चैतना तीन प्रकारसे परिणमती है, ज्ञान 
कर्म और कर्मफल । ज्ञान हुआ एक साथ प्रकट होने वाला निज और पर पदाथोके 
आकारका अर्थात्‌ स्वहृपका ग्रहण (विकल्प); जितने भी जीव है सभी “जीवो'में यह्‌ 
ज्ञानवृत्ति चलती हैं। कर्म हुआ वह भाव जो आत्माके द्वारा किया जारहा है। आत्माके 
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द्वारा किया जाने बाला जो भाव है वह पात्गामें ही है, झात्मासे प्थक महीं है प्रत्येक 
दर उस-उत्ता भावसे होते हुमे श्रात्माफे द्वारा जो भाव होते है वे आत्माके द्वारा ही 
प्राप्य है। श्तः कर्म- जो झात्माका परिणमन है बड़ी श्रात्माता कर्म है। 
करमंफे प्रकार वे परिएमलका हष्टान्त--कर्म एक प्रकारका है परिणमन। 
नह मूलसे तो उठा हुआ एक तरहका है, पर दरब्यकर्मकी उपाधिका सन्निधान होनेसे 
झोर द्रण्यफर्मकी उपाधि से होनेसे यह फर्म भी अनेक प्रकारका बन गया है । जैसे शक 
मोटी मिसाल ले सें कि इनका कोई बड़ा चर एबं तेजीसे चसरहा है उसका 
फाम एक ही है निरन्तर ललते रहना; पर अमते हुए उस चषक्षमें क्रोई कपड़ा झ्रादि प्रा 
जाय, कोई चीज फन जाय तो वह चक्ततो खलता ही रहता है । उस चक्रके साथ बह 
कपड़ा श्थवा मेल भी म्मण कर रहा है। मूलमें तो बात वहां प्मणरी है । उस 
अमणमें जो उपाधि साथ सग गयी तो उस प्रकारफा भी अ्मस्य साथ चल रहा है। 
धौर भ्रमणका भी जो मूल भ्रमण है यह नी बराबर ,खघल रहा है। फर्क प्रकृतमें 
इतना ही है कि यह मूल परिवर्तन झुदा नहीं है । 
कर्म धोर कर्मफल--पदार्भमें ६ साघारण ग्रुण होते हैं उनमें द्वव्यत्व नामके 
गुगके प्रतापसे पदार्य प्रतिद्षण झपने मायसे परिशमते रहते हैं । जीव और पुदगलत 
दो प्रकारके पदायोमिं विभावश्वक्ति है, यहाँ जीवको उपाधिकों सन्निद्धि हो तो वह 
प्रनेककप परिणम जाता है। झोर जीवके विभिन्‍्तमरंप परिणमनसे कर्म अनेक 
प्रकारये! बन जाते हैं। धभी साधारण दृष्टिस एक चीज चल रही थीं कि झात्माके 
द्वारा जो किया जाता है यह फर्म है। धात्माके द्वारा प्रात्मात्मक परिणति होती है पर 
द्रब्यकर्मटी उपाधिका मन्निद्धेसि झौर असन्निधिसे भ्नेकविधतासे वे कर्म नानाप्रकारके 
हो जाते हैं फिर उस कर्मका जो निष्पाथ फल है सुस शोर दुःस, वह कर्मफल कहलाता 
है । भानन्द नामक गुणका जो परिणमन है उसे फल फहा गया है। मुक्त जीव है तो 
उनमें शुद्ध भानन्दरुप, संसारी जीव हैं तो उनमें श्रानन्‍्दका विकार रूप फल है। 
वह फसल है सुख प्रयवा दुःख इस तरह जीयमें ज्ञान, कर्म झोर कमंफल चलता है । 
मुक्त जीवोमें शान है शुद्ध ज्ञान, फर्म है शुद्ध कर्मे याने शुद्ध परिरामन । कर्मफेल है शुद्ध 
कर्मफल । सकते झोय ज्ञायक तदपि निजानन्द रसलीन, यही उनकी झान, कर्म और 
कर्फल की चेतनाईप परिणति है ! 
हृष्टिमें प्रमुत व विष--यह जीव संसारमें जिस-जिस रूप अपनेको जाने 
उस-उस रूपसे उसकी चेतना है। मिथ्यादर्शनसे अ्रपनेकों किसी अ्रन्यत्प जाने, 
उसकी भन्यरूप चेतना है जिसे श्रक्मानसेतना कहते है, बयोंकि उसने अ्पनेको यथार्थ 
रुपसे सेता नहीं । जैसा कि मधथार्थ रुप है उस सपने नहीं चेता, मगर बह ज्ञानकों ही 
उस रुपसे चेतरहा है, किसी भ्रत्यकों नहीं चेतरहा है । मिथ्याहप्टि जोच भी किसो 
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वाह्य पदार्थकों जावता है, चेतता है, वह भी वाह्य पदार्थोकों नहों - चेतता, किन्तु 
बाह्य पदार्थोका जो अवभासन हो, विकल्प हो, उस रूप परिणमता है याने अपने श्राप 
की आात्माको चेतरहा है । । श्र 

व्यवहार--व्यवहार परमार्थका प्रतिपादक होता है। परमार्थसे मंवाली, 
बात वय/ः है उसको वतानेवाला व्यवहार है। सो व्यवहारको परमार्थका प्रतिपादक 
कहा गया है। इस विषयका समयसारमें जहाँ यह प्रश्त किया है कि व्यवहार परमार्थ 
का प्रतिपादक कैसे है ? तो वहाँ श्र.त॒केवलीका दृष्टान्त दिया है । 
निशचयश्रुतकेव ली, व्यवहारभ्ुतकेवली--निश्चयश्र्‌ तकेवली वह है जो शुद्ध 

आत्माको जानता है और व्यवहारश्र्‌ तकेवली वह है जो समस्त द्वादशांगको जानता 
है । इतनी बात सुनकर कुछ लोग यह भी अर्थ लगाने लगे कि एक शुद्ध चैतन्य 
स्वभावकों जानलो तो निरचयश्र्‌ तकेवली हो गये और जो द्वादशांगको जाने वह व्यवहार 
श्र तकेवली है। इस व्याख्यामें निश्चयश्र्‌ तकेवली सरल और व्यवहार श्र्‌ तकेवली 

' अधिक कठिन हो गया, क्योंकि निरचयश्रुतकेवली होनेमें थोड़ा सा भी वल न लगाना 
पड़ा । मात्र कल्पनाकी उड़ानसे ही बातकी बातमें बन गया, और व्यवहारप्र्‌ त- 
केवलीमें ज्ञानावरणके क्षयोपशमका पूर्णा बल लगाना पड़ा। अतः भैया, ऐसी 
व्यास्या' निश्चयश्र्‌ तकेवली और व्यवहारश्र्‌ तकेवलीकी नहीं, उसे समभनेके लिए 
एक दृप्टान्त लीजिए । कोई मनुष्य घड़ेको जानता है, उसका नाम क्‍या रखा ? घट- 
ज्ञानी । जो घटको जाने वही घटज्ञानी है। घटज्ञानी पुरुष परमार्थसे करता क्‍या है अब 
इस वातको वताना है, तो यह कहा जाता है कि यह घटको जानता है । पर 
क्या पुरुष दूर पड़े हुए दस पाँच हाथ दूर रखे हुये उस घटपर (ज्ञानक्रियाका प्रयोग 
कररहा है। इस प्रयोगमें ज्ञानको परिणति क्या घटपर लगी रहती है ? नहीं, किन्तु 
ज्ञानकी परिणति तो आत्म-प्रदेशोंमें ही लगी रहती है । अतः परमार्थसे घटज्ञानीने 
क्या किया ? यही तो किया कि जिस प्रकारका घट अवस्थित है उस प्रकारका 
उसे जानन हुआ जिसे घटाकार-श्रवभासन नामसे कहा जाता है। और, घटाकारके 
अवभासनकी परिणतिने अपने आपको जाना, इस वृत्तिमें रहनेवाले पुरुषोंको 
कहने हैं घटज्ञानी। निश्चयसे घटलज्ञानके प्रसंगमें उसने किसको जाना ? उसने 
एक मात्र घटाकारपरिणत उन-उन विकल्पोंसे परिणत आत्माको जाना । सभी ऐसा 
कहते है कि मात्र आत्माको जानें, इस मात्र शब्दका अर्थ है शुद्ध । शुद्धको जाना याने 
दूसर पदार्थोपर प्रयुक्त न हुई, मात्र अपनेपर प्रयुक्त हुई परिणतिसे ऐसे परिणत 
केवल आत्माकों जाना, धटाकारपरिणतिकी वातको हम आप लोगोंको जल्दीमें 

- कैसे बतलावें ? उसके लिए ये शब्द है कि यह घटको जानता है, तो निशचयसे घट- 
ज्ञानी क्या और व्यवहारसे घठज्ञानी क्या ? निशचयसे घटज्नानी वह है जो केवल 
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धात्माकी जानता है । गेगे श्रात्माकी जानता है ? यह मनमें सोबली घटाकार परिगान 
याने घटनान ध्रूत्तिसि परिणत जो शात्मा है उसफी जानता है और व्यवहारमें वह 
थोष्टी यूर पड़े हुए उस पट पदार्यकों जानता है । ह 

निषचयश्षुतफ्रेयलीपना भौर व्यवहारशृतफ्रेबलीपना एक ही जीयमें--इसी 
तरह से यह निमल्मश्रुत॒केयलीपना भौर व्यवहारशथुत॒केपलीपना ये दोनों बारे एक 
ही जीवमें घटाई गई है, सिन्न-मिन्त दो जीयोमें नहीं घटाई गई हैं कि मिब्चयश्रत 
फैबली वहु है जो मात्र श्रात्माको पश्र्थाव घुद्ध च॑तन्यरवस्पकों जानता है, किम्तु 
ध्यवह्ास्थुतफेयली बहू है जो समस्त द्वादमांगोंफो जानता है । हादशांगर्म जो लिया 
है, जो शब्द है, जो उनको जानता है उस एक पूरांश्रुनजशानीके बारेमें पूछा गया है कि 
यह निशनयुसे किसको जानता है ? उसका उत्तर है कि द्वादशांग बेचनये श्राकाररप 
परिणत इस तरहकी शेघाकार परिणशतिसे परिणत अपने श्ात्माको जानता है झंर्थात्‌ 
जो एस घुद्ध श्रपने भात्माफों जातता है बह निश्चयश्रुतवेबली है । उसने वया जाना ? 
उसने निष्नयकलाकों जाना । 


परमार्यसे सबफे निजचेतकत्य--मेया, जगतके गभी जीय अपनेको ही नेतने 
हैं, अपनेफों ही जानते हैं । पर कोई इस तरह जानता है क्ि-- मैं सुगी दुःफी 
मैं रंक राय, भरे धन गृह गोधन प्रभाव । मेरे सुतर तिय में सबसे दीन, ये रूप सुमग 
मूरस प्रवीन 7 में धनवाता हूं, वच्चोंबासा हैं, परिवार बाला है जाननेवासा हूं, इस 
तरह प्रपनेफों नानाहप जानते हूँ पर जानते हैँ अपनेडों ही। और घानी पुरुष 
उसी एक शुद्ध सहज चैतन्य रूपसे श्पनेको जानता है। वह ज्ञानी जानता है कि में 
केवल अपने स्वरपसत्तामात्र हैं। इस तरह कोई पपनेको यधार्थरुपमें श्रौर कोई 
शयधार्थरपर्मं जानता है, पर जानते सभी अपने झ्ापके ज्ञानकों हूँ। इस कारण 
शान सेतना सब जीवोंमें है, गौर उसकी जो किया है, वृत्ति है यह भी नवमें है, 
और उस वृत्तिका जो फल होता है वहू शी सबमें है । उस करमफलमें द्रव्यकर्मकी 
उपाधिकी सन्निद्धि ने होनेसे जो कर्म जीवके। होते हैं उनका झर्थात्‌ झात्मपरिणततियोंका 
फल श्रनाकुलतारप चुस है । और द्रव्यफर्मकी सन्निद्धि होनेते जो फर्म होते है, द्विया 
होती है, जीबोंमें उसका फल भनाऊकुलता तो है नहीं, विकृतिभूत दुःस है । इस प्रकार 
ज्ञानका स्वरूप, कर्मका स्वरुप भर कर्मफलके स्थरूपका निश्चय किया गया हैं। 

झ्ानचेतनासे प्रेरणशा--इस प्रकंरएसे हमें क्या शिक्षा मिलती है? यह 
शिक्षा मिलती है कि नो कुछ हम फरते हैं वह अपने आपको करते हैं, भौर उत्त अपने 
झापको करनेका जो फल है वह उसी समय तुरंत हमें मिलता रहता है। अच्छा परिणाम 
किया तो श्रच्छा फल, बुरा परिणाम फिया तो बुरा फल भर्थात्‌ जिस प्रकारकी भी 
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आकुलता या श्रनाकुलता जो कुछ भी होती है वह मिलेगा । बुरा- परिणाम करनेपर 
उस ही समय जो विह्नलता, आकुलता हो सो फल मिलेगा । 


' बंसान श्र भावी कर्म फल--यह तो आगेकी बात है कि श्रशुभ भाव हुआा 
तो कर्मंबंध हुआ भर आगे उसका फल मिलेगा, यहां यह' नहीं कहा जा रहा है। 
यहाँ तो यह बताया जा रहा है कि जिस समय जो कुछ किया उसी समय उसका 
फल 'मिलता है। फलसे लगी हुई ही क्रिया होती है। यह किस फलकी बात 
कही जा रही है ? उस फलकी कि भाव हुआ और भावके समय जो इसपर गुजरा । 
गुजरता तो है ही, तुरंत आाकुलता गुजरी, निराकुलता गुजरी, यह उसकी वृत्तिका 
फल है । ग्रह उसका वर्णुव॒ परमार्थहप्टिसे चलरहा है, वाह्मदृप्टिसे नहीं, जैसे कभी कोई 
पुरुष कसाईका काम किए हुए है, खोटा कामकर रहा है, उसे लोग देखते है कि यह 
मौजमें है, खूब धनी भी है, क्रिस्तु उसपर क्या गुजर रही है कि वह अपने ज्ञानको 
अज्ञानके रूपमे चेतरहा है, अपनेको नाना रुपोमें चेतरहा है शौर वहां जो उसकी 
क्रिया होरही है बहू विकट रागरूप होरही है। उस समयका_ फल तो उसे भ्रम व 
क्षोभ हे ही, उस क्रियाके फलमे उसके भीतर विह्चलता, श्राकुलता, मार्ग भ्रूलना' 
वेहोशी है, ऐसा फल मिलरहा है। उस भावका फल धनादि नहीं है या बैभव' नही 
है, या मौज नही है जैसे कि लोग देखते है। उसने अशुभ भाव किया और उस 
अशुभ भावसे ही उसपर अज्ञानता गृजर रही है, अंधेरा' छाया' है, मार्ग भूला हुआ है 
आदि जो स्थिति उसपर गुजर रही हे वह विकठ है। उसपर इतने संकट हैं कि उसको 
खबर नही रहती कि । हमपर खोटी [स्थिति गुजर रही है, यह उसका फल है, पर 
लोग समभते हे कि वह मौजमें है । 

परिणसनका फल, श्रस्तित्वकी निरन्तरता--हर एक जगह पदार्थ है, वे 
परिणमते है और परिणामनका फल पाते है। पुद्गलपरिणमनका फल क्‍या कहा 
जाय, यह कि उसका सत्त्व रहता है । उनके परिणमनका फल उनका अस्तित्व बना 
रहना है । उसकी परिणति हो तो अस्तित्व वत्ता 'रहता है। उनके फलकी विविधता 
नहीं हो सकती है । यह जीव है, ज्ञानस्वरूप है। उसका जो परिणमन है वह तो 
है ही यही । कि अस्तित्व बना रहता है | परिणमन न किया करे तो बह रहेगा नहीं ६ 
सो वह तो फल है ही श्रोर इसके साथ चूँकि उसमें ज्ञान है, श्रनुभव है सो विचित्र 
रूपसे अ्रपनेको श्रनुभर्वता रहता है, सुखरूप, दुःखरूप आनन्दरूप अनुभवता रहता 
है । इस समय भी यह मैं जीव अपने आपको समझता रहता हूँ कि मैं किस रूप हूँ । 
जानन वृत्तिके फलमें कुछ दु:खी हूँ, ज्यादा दुःखी हूँ, सुखी हुँ। जो भी श्नुश्ृत्ि हैं, 
नाना प्रकारकी बातें हमपर हो रही है । 
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वस्तुस्वातन्त्रयहप्टिका फल--आत्मा किन्हीं भी बाह्य पदार्थोका कर्ता नहीं है, 
केवल अपने स्वरूपके परिणमनका करनेवाला है | उस परिणामनकी विविधतासे थे 
नानारूप कम बस गए और न.नाझुप कर्मफल वन गया । परन्तु “पर पदायय हैं व जैसा 
परिणमते है | उनका परिणमन, जीव पुदूगलका परिणमन जैसो योग्यताका है और 
परका सश्निधान है वह अ्रपनी परिणतिसे उपादानमें उस प्रकार परिणम जाता है, 
ऐसी वस्तुकी स्वतन्त्रता देखनेवाले ज्ञानी पुरुष मोहक्हो नहीं प्राप्त होगे। तथा 
किसी प्रकारकी उनमें श्राकुलता नहीं होती । 


श्रव झागेकी गाथामें यह वात बतलाई जावेगी कि आखिर वह ज्ञान, कर्म 
झौर कर्मफल क्या न्यारी-न्यारी बात है ? नहीं, वह सब आात्मरूपमें ही है । वह ज्ञान 
भी आत्मा है, वह कर्म भी श्रात्मा है और वह कर्मफल भी आत्मा है, इस प्रकारका 
निशचय करना है, समझना है । इस ही वातका निश्चय करनेके लिए पृज्य श्री प्रभु 
कुन्दकुन्ददेव अगली गाथाको श्रवतरित करते हैं। इसमें युक्तिपूर्वक यह बता रहे है 
कि ज्ञान, कर्म तथा कर्मफल ये तीनों आत्मभावरुपसे ही है । 


अप्पा परिणामप्पा, परिणामों खणाणकम्मफलभावी। | 
तम्हा णाणं कम्म॑ं फलं च श्रादा मुणेयव्वो ॥ १२५ ॥ 


ज्ञान, कर्म और कर्मफलकी श्रात्मपरिणामात्मकत्ता-- इस गाथामे यह वतलाया 

जा रह है कि ज्ञान, कम॑ शौर कमंफल यह श्रात्मा ही है। आत्मा तो वह है जो यहाँ 
परिणामात्मक होरहा है, और आत्माका जो परिण्यमन है वह ज्ञान, कर्म और कमं- 
फल इन तीनों रूपोंमें होता है। तभी तो कर्मफलमें आनन्द ग्रुणकी पर्याये आई, कर्ममे 
अन्य सब परिणमन आए | अन्य सब, परिणमन ज्ञानात्मक है, इसलिए ज्ञान परिणमन 
हुआ । अश्रथवा कर्मोमें आया ज्ञानपरिणमन और करमंफलमें झआावा आननन्‍्दपरिणमन | 
और, ये दोनों प्रकारके परिणमन आत्मामें है इस कारण परिणामात्मक जो आत्मा 
है वह है ज्ञान कप | इस कथनसे ज्ञान, कर्म और कर्मफल आत्मा ही जावना 
चाहिए । आत्मा परिणामात्मक हो है क्योकि झरात्मा परिणामस्वरूप है, ऐसा पहिंले 
कहा गया है। प्र्थात्‌ श्रात्माका जो परिणमन है वह अनात्मा नहीं है। जसे यह 
अंगुली है उसे टेढ़ी सीधी कैसी भी की जाय तो वह अंगुली ही तो है। अंगुलीसे 
अन्य किसीरूप तो नहीं है। इसी प्रकार जितने भी परिणाम है वे सब परिणाम 
आत्मा ही तो है, ऐसा पहिले बताया है और आत्माका जो परिणमन है वह 
चैतन्यात्मक है, क्योंकि वह चैतन्य तत्त्व है। तो उसका जो परिणमन होगा वह 
चतम्यात्मक होगा । सो चैतन्यात्मक होनेके कारण एक परिणाम तो हुआ॥ा ज्ञान, और 
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एक परिशमस्वरूप कर्म है 'तथा परिणामका कर्मफल भी है, वह सब चैतन्यात्मक ही 
होता है । इससे यह सिद्ध है कि ज्ञान, कर्म और कमंफल आत्मा ही है । 
' शुद्ध द्र्य--शुद्ध शब्दका अर्थ है केवल एक द्वेव्य। द्वव्यहृष्टिमें शुद्ध शब्दसे 
प्रयोजन केवल एक वस्तुमात्रसे है। वस्तुमात्रमं वस्तुका परिणमन दृष्ट नहीं है, 
-आ्रात्माका परिणमन चाहे रागरूप हो, चाहे विरागरूप हो, चाहे निर्मल हो, चाहे 
मलीन हो, वहाँ तो शुद्ध हृष्टिमें वस्तुमात्रका अवलोकन है। इसमें अन्य वस्तुका 
तिलतुष मात्र सम्पर्क नहीं है। शुद्ध हृष्टिका मतलब बीतराग या निर्मल पर्यायसे 
नही है, वरन्‌ मात्र एक केवल वस्तुसे है। शुद्ध द्रव्यक्ने निरूपण करनेमें पर द्रव्यका 
सम्पर्क तो देखा हो नही जाता है, केवल एक द्रव्यके देखनेतक शुद्ध द्रव्यका देखना 
कहा जाता है । इस देखनेमें चाहे वह आत्मा रागात्मक हृष्ट हो, चाहे विरागरात्मक 
हृष्ट हो, किन्तु इस दृष्टिमें भिन्न द्वव्यका सम्पर्क न आवे ऐशती दृष्टि शुद्ध हृष्टि कहलाती 
है भर उच्च शुद्ध दृष्टि वह दृष्टि है जिसमें ग्रवलोकित शुद्ध द्रव्यमें उसकी पर्यायकी 
दृष्टि न हो अर्थात्‌ पर्याय भी अन्त: प्रलीन हो जाय । 


शुद्धहष्टि व प्रम शुद्ध हृष्टि--आगे एक शुद्ध दृष्टि वह है जिसे हम दो शब्दों 
में कह सकते हैं, शुद्ध॑॑प्टि और परमशुद्धह॒प्टि । शुद्धहष्टिके दो भेद हैं, (१) शुद्ध 
निरचयनयहप्टि और (२) अरशुद्धनिश्वयनयहष्टि । शुद्ध निश्चयनयहृष्टिमें तो शुद्धपर्याय 
परिणत वस्तु ज्ञात होती है। और भअ्रशुद्धनिश्वयनयकी हृष्टिमें अशुद्धपर्यायपरिणत 
वस्तु ज्ञात होती है इस हप्टिके आगे यत्त होनेपर परमशुद्ध निश्चयनय हष्टिका 
प्रारम्भ होता है तव यहाँ पर्याय बिलीन हो चुकती है, वहाँ तो अनादि अनन्त एक 
स्वभाव अवगत होता है। इस प्रकार शुद्ध द्रव्यके निरूपणमें आत्मा शुद्धद्रव्यमय 
आत्मा ठहराता है। यहाँ शुद्ध दृष्छि एक द्वव्यमें उसी एक द्रव्यको दिखाती है और 
दूसरे द्रव्यको व समस्त परिशणतियोंको भुला देती है । 


शुद्ध हृष्टिका प्रताप--शुद्ध दृष्टिके प्रतापसे परस्परके सम्बन्धका उपयोग 
नहों रहता । निमित्तनैमित्तिक भावोंका भी उपयोग नहीं रहता, परद्ृष्टि नहीं रहती । 
ऐसी स्थितिमें, जब परदृष्टि न रहे तो रागादिककी वृत्ति तो परका झ्राश्यय वना कर 
ही हुआ करती है । इस शुद्ध द्वव्यहप्टिमें परका आश्रय नहीं बनाया और परका 
आश्रय न बनानेसे रागादिक भावोंकी हीनता होने लगती है। इस तरह शुद्धद्रव्यके 
निरूपणमें, उपयोगमें शुद्ध द्रव्य आत्मा ही ठहरनेसे कल्याण॒की प्रगति हीती है । 


अंशुद्ध द्रव्यदृष्ठि या व्यवहारद्ष्टि--अब अशुद्ध द्रव्यका निरूपण कर रहे 
है। भ्रशुद्ध दृष्टिके माने व्यवहार हप्टि है और शुद्ध दृष्ठिके माने निश्चय दृष्टि है 
जैसे शुद्ध ृष्टिका श्रर्थ दो तरहसे होतो है, वैसे ही अशुद्ध दृष्टिका भी अर्थ दो  तरहसे 
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. “होता है ।. एक तो यह है :किअशुद्ध परका- सम्बन्ध :- देखना अ्रमुकका :निमित्त. पाकर. 
इसमें यह हुआ अ्रथवा- अश्रमुकका:संयोग है, इन सब: बातोंका-:देखना अ्रशुद्ध दृष्टि है। 
यहाँ अशुद्धका बश्र्थ है श्रकेवल श्र्थात्‌ केवल एक न देखना ,किन्तु दो बस्तुकी बातोंको : 

देखना । प्रस्परमें निमित्तन॑मित्तिक भाव गलत नहीं है। है, पर दो द्रव्योंका सम्बन्ध 
बताना ही अशुद्ध दृष्टि है। वह. केवलका. निरूपण नहीं हैं, केवलका निरूपण शुद्ध 
निरूपणे है श्रौर्‌ दो शौर दो के संम्बन्धका निरूपरा अंशुद्ध निरूपण . हैं। व्यवहारमें 

. व्यवहारका विपय गलत नहीं है किन्तु श्रात्माके कल्याणके लिए जो विशेष प्रगति होती 

विश्वेप तैयारी चलती है इसमें व्यवह्मरह्प्टि, व्यावहारिकता दो से सम्बन्ध - होनेके 

' कारण बाधक बनती है । इस कारण गअरध्यात्मसाधनामें निरच्रयंहष्टिसे परमार्थकां 
अवृलम्बंन करना वताया गया है .। विज्ञानसिद्ध वांत यह . सब्र .कैसी. है ऐसा बतामेमें 
व्यवहाररृष्टि समर्थ है। .. . « . . ..... ... - ७. :+2 | 


:... $ व्यवहारमें निदचये दुष्टि--यह कैसे होता यंह विवरण करना दंयेवहांर है।। 
इस हृष्टिमें भी परको पर श्रीर निज को निज देखना श्रर्थात्‌ वस्तु जैसी है वसी हीं है 
ओर उसका परिणमनःजैसा है वसा ही-है;. याने -पर. वस्तुःअपने/:हो रेव्रहूपमें है और 
अपने ही. स्वरूपसें पंरिणमती है | “है” ओऔर:परिणमना यहं सब पदार्थोमें.दुप्ट आ 
* रहा हैः। कोई -किसीको -श्रपना द्रव्य भुणों, पर्याय नहीं देता,-त कोई अपने भ्रगुरुलघ॒त्व - ह 
“गुणका उल्लंघन ' करती. ऐसी स्थिति समभना:वही निश्चय हृष्टिकी. वात है । 


निशचयकी .शाबव्दिक .व्यास्या---निवचय शब्दका. श्र्थ है, ..निरक्तान्त ब्क़ान्तः चय 
यस्मात्‌ु स निवचयः . जिसका संचय नहीं . है श्रर्थात्‌. केवल एक - पदार्थकों दृष्टि है। , 
तोड़से । केवल अपने-अपने स्वरुपमें अपने-श्रपने सत्त्वकी लिए. हुए पदार्थो्में किसी पर 
तत्त्वका जोड़ करना सो व्यवहार है । और पदार्थंका स्वरूप समभानेके लिए गुराभेद - 
करके अखंण्ड' वस्तुको तोड़नों, भेद केरनां; खण्ड करना, सों भी: व्यवहार है । जैसे 
: आत्मा क्मवद्ध है, यह जोड़ चल रहो है । कमंसे वेँधां है, रागांदिक: परेभांवोंसे 
, मलीन है, यंह सव जोड़ है।- किन्तु आत्मा ज्ञानगुणवाला है आत्मा दर्शनगुणवाला 
है, चरित्रगुणवाला है, उसमें आनन्दकी वाक्ति है। ऐसी उन शक्तियोंको बताना 
अन्य शब्दोंमें उस अखंड पदार्थनो पेथक-पर्थक कर देना याने तोड़ देना सो व्यवहार . 
है । इस प्रकार न्रूंटित रूपमें वह संत्‌ हुआ्लां क्या ? भैया, ऐसा नहीं हैं। लेकिन 
. समभनेके ,लिए जो जो-उनमें वात देखी गई है:उत्तको* -ब॒ताना-: यह -तोड़ रूप व्यवहार 
' हुआ ।-व्यवहार तोड़रूप-और जोड़रूप दो प्रकारसे होता है जिस  आत्मामें राग . 
- नहीं है,:कर्म: नहीं है, शरीर नहीं:हैं;! यह. वताना :जोड़रूप व्यवहारका निषेध है और 
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आत्मामें दर्शन नहीं, जान नहीं, चरित्र नहों, इस प्रकारका तिपेध :करना तोड़रूप 
व्यवहारकतय निषेध है। और स्वयं जैसा है तैसा ही देखना सो निश्चय है । 

समयसारमें शुद्ध श्रात्माकी विवेचनागरतित फथनशैली-सदृष्दान्त--जैसा कि 
समयसारमें एक गाथामें श्राया है कि शुद्ध आत्मा क्या है ? तो वहां बतलाया हैं कि 
शुवि होदि प्रप्पनत्तो ण॒ पमत्तो जाणओ दु जो भावों । एवं भणंति सुद्ध खात्नों जोनोड 
सो चेव। भात्मा न प्रमत है न शअ्रप्रमत्त । अप्रमत्त बताना तो अच्छी वात 
थी । उसका भी क्‍यों निषेध किया ? आत्मा न कपायसहित है और ने क्रपायरहित 
हैं । कपायरहित बताना तो श्रच्छी बात थी, उसका निषेध क्यों किया ? समाधान- 
वहां निव्चयसे आत्मा कैसा है ? यह बताता है । आत्मा कपायसहित तो है नहीं। 
कााय तो जीवका स्वरूप नहीं और कयायरहित यह भी जीवका स्वृष्टप नहीं। 
जीवका स्वस्प तो विध्यात्मक है, ज्ञाता, ज्ञानमय, ज्ञानमात्र, है। कपायरहित कहने में 
पहले कपायकी रवीवारता होगी, पीछे उसका रहित वना विषय, सो कप्रायरहित यह 
बात आ गई पर निश्चयते झात्माका स्वरूप कैसा है ? अ्रनादिसे अनन्त कालतक वह 
शुत्र झानमात्र है। अपनी केवल श्नवृत्तिको [लिए आत्मतत्त्व है, वह न कपायसहित 
है, भौर न कपायरहित है। जैसे कि एक्ष पुरषको कहा जाय कि भैया, १० बजे 
रात्रिको तुम अमुक गांवको चले जाबो । वोला अच्छी वात है । “देखो, जाबों श्र 
यहांसे तीव मीलकी दूरीबर एक बटका पेड़ मिलता है तो लोग अफवाह ऐसी कहते 
है कि उस पेड़पर भूत रहता है, मगर भूत बूत नही है! निडर होकर चले जाना । अरे 
निडर होकर भेजना था तो यह चर्चा बयों सुनादी ? वह पेड़के पास पहुँचता है तो 
स्मरण करता है कि यहां भूत नहीं है। तो भैया, जवानपर व मनमें भृत तो ला ही 
लिया « कहता जा रहा है कि यहां भूत तो नहीं है, उसको थंका हो गई, डर हो 
गया । कदाचित्‌ इतना ही कह देते कि तुम चले जावो, और कुछ न कहने तो ठीक 
था, पर यह कह दिया कि तीन मीलपर वक्ष है उसमें भूत नहीं है। सो भूतका स्मरसखख 
करके बह डर गया, नहीं तो वह निःशंक होफर चला जाता । 

ग्ित फयनका द्वितीय दुष्टान्त--अ्रभी किसीको कहा जाय कि तुम्हारे पिता 
तो जेलसे मुक्त हैं, तो तुम्हीं यह वतलाश्ो कि गाली हुई कि नहीं हुई ? गाली हो 
गई । भाई ! जेलसे छूटा ही तो कहा, वह गाली कंसे वन गयी ? अरे उसका अश्रर्थ 
तो यह हो गया कि वह जेलमें था झर वहाँ से छूट गया। शझरे वह जेल में था ही 
वहाँ ? इसी प्रकार कापायरहित कहनेगें भी आत्माका सहजस्वरूप नहीं आया। 
किसी भी तरह जोड़ तोड़में रहना व्यवहार है। केवल पदार्थ तो असाधारण मुण्णमय 
है, मात्त असाधारण गुणवी निगाहसे देखें सो उसमें निश्लयद्धप्टि है। इस निश्चय- 
इृप्टिफे प्रतापने झात्मामें मोह नहीं रहना । 
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पथार्थ ज्ञानगी महिमा--जब ज्ञान ठोक बनाएं, प्रमाणात्मक निश्चय 
व्यवहारका यथावत्‌ ज्ञान करें और ज्ञान करके फिर निश्चय हृष्टिका ' अवलोकन लें, 
अर्थात्‌ के वल द्वव्यका अवलम्बन लें तो वहा उसकी सिद्धि होती है अर्थात्‌ निर्मोहता 
प्रकट होती है। मोहके विनाशके लिये-यह शुद्ध तत्त्व हप्टि प्रबल साधन है। श्रहो, 
कितने व्यवहारमें यह जीव आज तक फसा रहा ? जिस फसावमें है यह, वह काल्पनिक 
है । कल्पनाजन्य तो है पर काल्पनिक नहीं है। अभी यह कहा जाय कि आपका 
निमंत्रण है और देखो हमारी सामर्थ्य अधिक नही है, सिर्फ आपका ही निमंत्रण 
है, १० व्जे श्राजाना । वह १० बजे पहुंच जाता है। निमन्त्रण॒कर्ता वोलाकि हमने तो 
केवल आपका निमन्त्रण किया था आप अकेले क्यों नहों आए । वह कहे कि वाह 
अकेले ही तो आए । तो वह कह सकता कि कहां आये ? अकेले ? यहां यह पिंडोला 
साथमे क्‍यों लाए ? श्रर्थात्‌ यह शरीर साथमें क्‍यों लाए ? अव क्‍या करे, शरीर कहाँ 
छोड़ दे, कंसे छोड़ दे । बेधा है यह शरीरसे, फिरभी स्वरूप देखो तो यह जुदा ही है । 
दृष्टिमें बन्धन मुक्ति---क्या यह आत्मा शरीरसे बँधा नहीं ? क्‍या अलग 
है ? बँधा हुआ है, छुवा हुआ है तिसपर भी प्रात्मद्रव्यका अस्तित्व तो देखो । क्या ? 
कि भ्रात्माका इस पुद्गलसे अ्रस्तित्व मिल गया, एक हो गया ? अगर एक है तो फिर' 
कल कभी हो ही नही सकता है। अलग वही हुआ करता है जो पहिलेसे भी भ्रलग 
त्व रखता हो, किन्‍्हीं स्थितियोंसे मिला भी हो पर परमार्थसे श्रलग हो, वही अलग 
हो सकता है | तो जब निशचयहृष्टिकी स्थिति हो तो वहां द्रव्य न॒ बेचा है, न छुवा 
है, श्रौर न यह नानारूप है, न यहाँ घटवढ़ होता है, न इसमें कोई प्रकारका परभाव 
है, न विभाव है। उस वृत्तिमें तो केवल असाधारण गुणका विधान है। कभी आत्म- 
तत्त्वको लक्ष्यमें लेनेके लिए यह कहा जाता है क्रि जो सव पर्यायरोंमें गत है, व्यापक 
है, अपने सव पर्यायोंमें व्यापक है वह आत्मा है, यह दृष्टि श्रव भी विस्तारवादी है, 
व्यवहारको लिए हुए है याने,जिसे कहते है सामान्यस्वरूप आत्मा वह सामान्यस्वरूप 
कहनेमें सामान्य है मगर विस्तारवादको लिए हुए है। उसको यद्वि यो कहें कि आत्मा 
चेतन्यात्मक है, चित्स्वरूप है, ' असाधारणज्ञानात्मक है सो यद्यपि अन्य सब पदार्थोसि 
भेद कर देनेके कारण विशेषात्मक है फिर भी विस्तारकों लिए हुए नही है। यह 
केवल विध्यात्मक दृष्टि कराता है तो विध्यात्मक हप्ट करानेवाला यह निश्चयनय 
है। जो है स्वयं है, स्वरूपरूप है निज प्राणास्वरूप है, जिसके अतिरिक्त वह द्रव्य कुछ 
नही है; ऐसे असाधारण गुणमय आत्मतत्त्वकी दृष्टि हो सो परमशुद्धनिश्चयकी दृष्टि 
है । इसके अतिरिक्त अन्य कुछ-कुछ कहना, जोड़की वात, तोड़की वात कहना, वह 
सब व्यवहार है । शुद्ध दृष्टिके निल्परामें पर द्रव्यका सम्पर्क असम्भव है। यही. शुद्ध 
हृष्टिका चमत्कार है कि इसकी हृष्टिमें वह केवल एक है, दत्त नही है । पदार्थके पास 










फोटो ली: जाती है वह व्यक्ति कपड़े भी पहिने है, उसके जीन चमड़ा हैं, 










कंत्ा करण कंम्म॑ फल च अप्पत्ति शिच्छिदो समंणो। 
परिशमदि णेव अंप्णं जदि श्रप्पाणं लह॒ृदि शुद्ध ॥१२६॥ 
._ आत्मतत्त्वकी प्राप्तिका झ्रधिकारी--कर्ता, कर्म, करण भर कर्मफल यह 
आंत्मा ही है, ऐसा जो निश्चय करता है शौर भ्रन्य द्वव्यरूप नहीं परिणमता हैं 


है. केवल ल्ञ एक ध्रूव स्वभाव आत्मा . हो दिखती है ऐसे आत्मतत्त्वको वही प्राप्त 
संंकता है जो शुद्धदृष्टिसे आत्माओंकों देखता है । 


: चारित्र क्या है 7->्यह सव ज्ञान चारित्रक्ी जड़ है। कषाय न करना यही 
आारित्र हैक़ोघ,सात,माया, लोभ इन कयायोंको त्यागो,क्रोघ मत करो, घमंड न करों 
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लोभक ने करो, यह असली रूपमें कब बन पाता है ? जब के लोभजन्ये प्रेंवृत्तियों में. 
उमंग न रहे । जब कपांयके करंनेकी उमंग्र ने रहे तो कंपायोंका छोड़ना बन जायगो। 
ः सहज स्वृरूपके ज्ञानकी प्रेरणा--कपषायोंके करनेकी उत्सुकता न रहे 
इसका उपाय है वस्तुत्वंको संम्यग्तांन । जब यह पंता पड़ेगा कि क्या रखाः है कपायमें-; 
क्रोध, मान श्रादिक .करंनेमें “कोई हित नहीं है, इंस .तरहंकी लोभकी:प्रवृत्ति में 
अंपनो अहित मालूम पड़ेगा तो उनसे हटाव हों जायगां। विपय कंपाय असार है, 

यह मालूम पड़े तब सारभूत चीज. माच्रूम पड़े) यह .जगत असांर है, यहाँ असार- 
अत्षार संभी कहते हैं. पर कुछ सार भी है क्या ? सार जो है. वह अपने . आ्रपमें अपना . 
सहज स्वरूप ही. है... जब तक. इस. सारका पता. तन पड़े तवतक.इसकी असारता. का ज्ञान 
पक्का न संमको, ऊपरी या रूढिवश ज्ञान समको । 
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०. 7४ असारके, साथ. सारके तथा -अनित्यके -साथ .नित्यके.ज्ञानकी :श्रावश्यकता--> . : 
अ्रसार-असार-तो:कहते-जायें ; पर, टिक़नेक़ी चीज--जवबतक> न' मिले::तव्॒तक; इससे: 
हटे कंसे -१-जैसे;पदार्थोको श्रनित्य कहते हैं, सब: अत्तित्य'है; -वित़्ाशीक,है;:;:सेष्ठ - हो 
हर वाले हैं, किन्तु, जवतक नित्यका पता न॒ पड़े कि:-श्राखिर;: नित्य क्या-है तबतक: 
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तक अनित्यताको कहना, केवल..कहना. ही. कहता हुआ [.. अ्रनित्यका., पूरा प्रमाण नहीं . 
होता । ये सब दिखनेवाले.अतित्य:हैं, पर नित्य कया.है -?.- वही. आत्मद्रव्य,, पुदूगल 
द्रव्य, परमारा झ्रादि | श्र॒व पता पड़ा कि यह. तो परिणमन है, जो ग्रवस्था है,जो नाना 
प्रकारकें रूपोमें श्रात्रा है, यह सव अंनित्य है, जब, नित्यका पता.पड़ता है तब अनित्यका 
सही पता होता हैं। ये सब श्रशरंण हैं, धन, वैभव, पुत्र, मित्र सब शरण हैं, कोई 
शरण नहीं हैं,ऐसा सब कहते हैं पर इस अंशेररखाताका पव॑ंका.पता उन्हें है जिन्हें श्रपना 
शरण भी मालूम है। अंपना  शररा कौन है ? अपने आपमें अपने स्वरूपकां_ प्रत्यंय 
उसकी हृष्टि, उसका आलम्बन, ये सांरभूत॑ हैं। इस शरणका पता होनेपर' अब 
साफ-साफ समभमें आया कि पुत्र, मित्र, परिंवार ये संब समागम अपने अशरण 
हैं। तो जब तंके सारंका पता-न पड़े तब तंके असेरकी त्योग होना केंठित है 

“ गस्लॉका त्याग कर ?--जैसे 'सुझे कभी-कभी कोई यहं'कहने लगते हैं कि 
यह हमारा लड़ंका गुस्सैल बहुत है, आप इसकी गुस्साका त्यागकां नियम दिलंबादें . 
कि यह कभी गुल्सा ने करे तो हम क्यो कहें कि भाई ! गुस्साके त्यागंका नियम _ 
ले ले | तू गुस्सा ने किया कर । ठीक है दिला दिया नियम ॥ निभ  जायगा क्या ? | 
श्ररे ! यह नियम नहीं बेन संकेत हैं) गुस्सा ऐंक भावार्मेक्र चीज है, वहें भावोत्मक 
रूपसे जव॑ होने होता है तब होता है । गुंस्सा ऐसी चीज है कि' इंसकी कहें कि बाहर: ३ 
रख दो तो क्यों बाहर रंखः दिया जीयगा । गुस्सेके त्यागेका . नियम. 'कसे निर्भ- - 
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हो जाते, हैं। इसी प्रकार पर पदार्थोक! निमित्त पाकर उसमें विकार श्राया है, ऐसी 
चिकृत श्रवस्थामें भी जब में संसारी था, मोही था * उस समय भी मेरा कर्ता कोई 
दूसरा नही था। जो उस तरह का रंगीन बना, म्लान बना, इस वृत्तिमे श्राया उस 
समय भी मेरा कोई दूसरा नही था। मैं हो केवल श्रपनी छुदकी परिणातिसे अपने 
उपरक्त चित॒स्वभावका मैं ही स्वयं कर्ता था । 

जीव प्रत्येक दशामें स्वयं परिणतिका कर्ता--यद्यपि वैज्ञानिकतामें ये सब बातें 
युक्तिसिद्ध हैं कि उपाधिकी सन्निद्धि विना विकार नहीं हो सकता है ! विकार उपाधि 
का निम्मित्त पाकर ही होता है। तब भी विकारयुक्त आत्माकों देसो कि वह केवल 
अपने भ्रस्तित्वमें ही विकार कर पाया या श्रन्यमे या श्रन्य के आत्मा मे ? उस उपाधि 
के समय अपने ही चतुष्टयसे श्रपनेमें वह विकार कर पाया । परमें कुछ न कर सका । 
कंसा सहज निमित्त नैमित्तिकयोग है कि निमित्तनैमित्तिक भाव होकर भी परस्परमें कर्ता 
कर्म भाव रंच भी नही है। तो ऐसा परारोपित, विकारवान मैं था, उस समय भी 
मेरा कोई नहीं था ) मैं एक श्रकेला ही उस समय उस परिणतिका।कर्ता था और 
इस तरहकी परिणति द्वियाका परिणाम श्रा गया, ऐसी स्थितिमें यह परिणति क्रिया 
भी मेरी ही थी, दूसरेकी क्रिया नहीं थी। साधकतमा करण भो मैं ही था दूसरा 
अन्य कोई पदार्थ नहीं था । 

विकल्प ही दुःख---एक बहुत ही मोटा दृष्टान्त ले लो। दो लड़के बहुत्त दूर- 
दूर खड़े हैं, बीस-बीस हाथके फासले पर | एक लड़का श्रपनी जीभ मटकाता है तो 
दूसरा लड़का भट, जिसे कहते हैं चिढ़ जाता, बीस हाथ दूर खड़ा हुआ चिढ जाता है, 
दुःखी होता है। तो यहाँ वतलाओो कि बीस हाथ दूर खड़े लड़केने जो अपनेमे 
दुःख पैदा किया उस दुःखको करने वाला कौन हैं वह स्वयं ही तो है दूसरा जो खडा 
है उसकी भियाकों इसने विकल्पोमें लिया और विकल्प बनाकर अपने ही आपके 
दुःखका कर्ता वन रहा | ऐसा दुःख किसके द्वारा किया गया ? उस दूसरे लड़केके 
हायके द्वारा किया कया ? श्रपने हारा ही वह दरःख स्वरूप पर्याय किया, दुसरे लडके 
की जिह्दाके द्वारा किया क्या ? उसने दुःख अपनेमे अपने लिए अपने ही द्वारा 
किया, श्रज्ञान हारा, विकल्प द्वारा किया । उस दूसरे लड़केने दुःख किया क्या ? 
नही । उस दुःखी होनेवाले लड़केको मिला बया, कोई दूसरी वस्तु मिली ? उसे मिला 
अपना ही एक परिणमन, वही रंगीन रिथिति। उस स्वभावके हारा झात्माकों जो 
प्राप्य हुआ, यही हुआ कर्म । जैसे कि उस चिढने वाले लड़केने क्या किया ? अपना 
ही बलेश, अपना हो क्षोभ । और क्या हाथ आया ? कुछ नही । इसी प्रकार जब यह 
संसारी था और इस प्रकार विभावोके रूप परिणम रहा था उस समय उसे मिला 
. क्या था ? उसने पाया क्या था ? किया किसको था ? उस ही श्रपनी परिसातिको 
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उपाधिका निमित्त पाकर ही यह विभाव परिशति हुई, पर एफ द्रव्यके श्रस्तित्वको 
देसकर त्र्थात्‌ शुद्धईप्टिसि देखकर यह विचार करो कि सब स्वयं है और परिणमते 
रहते है, यह वात वहां भी बनी रहती है | सब अपने आपमे अपना पर्याय कर रहे हैं 
ओर श्रपनी परिणति क्रियाके द्वारा कर रहे है, अपने ही लिए कर रहे है । अपने 
परिशणमनमें कर्ता, कर्म, करण और कर्मफल मैं ही था | श्रव इस समय जवकि विश्ुद्ध 
दर्शन हो रहे है, सहज शआत्मवृत्ति जग रही है श्र्यात्‌ स्वयं रंगीलापन मिट रहा 
है, शुद्ध स्वभावके ऐसे विश्युद्ध सहज आत्मवृत्ति जगनेके समय भी मै ही कर्चा हैं 
मैं ही कम हूँ झौर मै ही कर्मफल हूँ । 

सब्निद्धिकी निम्चित्तता--विशुद्ध श्रात्मवृत्तिकी जागृतिका विधान देखनेके लिए 
यह जानना आवश्यक है कि अशुद्ध श्रात्मवृत्ति कैसे हुई ? उपाधिकी सन्निद्धिसि जो 
विभावपरिणत्ति दौड़ती थी उस सन्निधिमें हुई उपाधिकी सन्निधिका प्रभाव ही आत्म- 
वृत्ति जगनेका निमित्त हे, श्र्थात्‌ अनादिकालसे प्रसिद्ध जो कर्मवन्‍्धनरूप उपाधि, उसकी 
सन्तिद्धिकी समाप्ति अत्मब्ृत्तिकी कारण हुई | कारश फ़ि प्रत्येक पदार्थ स्वतःसिद्ध है, 
उसका ध्वंस नहीं होता, किन्तु होता है घ्वंस सन्तिधिका । जैसे दर्पणके सामने पिछी 
आदि कुछ रखनेपर दपंण छायारूप परिणमा, तथा पिछीके हटानेपर उसकी स॒न्निद्धि 
मिट गई, इस कारण छाथाछप परिणमन भी मिट गया, ऐसी धस्थितििमें सस्निधि ही 
मिटी, विछी नहीं मिटी । तो कमंकी सन्निद्धि कया है ? कर्मंवन्धन रहना, स्थिति 
बनी रहना ओर उसके विपाककालमें खिरना, यह सब सन्निधि कहलाता है । 


सन्निधिका दणष्टान्त--जैसे स्फटिकपर जब तक जपापुष्प आ्रादिकी उपाधिकी 
सन्निद्धि थी तव तक तो स्फटिक परारोपित विकारवाला कहलाता था, पर जब 
उपाधिकी सन्निधि हटी, घ्वंस हुआ तब स्फटिकर्मे आरोपित विकार श्रव नहीं रहा, 
अर्थात्‌ जब मुमुक्षु पुरुषमें मोक्षकी रुचि जाग्रत हुई याने ज्ञान, ज्ञान वृत्तिसे परिणमित 
हुआ तब उसमें श्रज्ञानजन्य परिणतिका अ्रभाव हुआ । ऐसी ज्ञानकी वृत्तिकी उत्पत्ति, 
यही मोक्षमार्ग है, भौर यही श्रेप्ट ज्ञान है। ऐसी चाह करने वाले ज्ञानी मुमुक्ष हे । 
मुमुक्ष होनेसे पूर्व उस समय भी मेरा कोई नहीं था-ओऔर इस समय भी यह मैं आत्मा 
अकेला ही हूँ । विशुद्ध चित्‌ स्वभावको लिए हुए स्वयं कर्ता हूँ और यही मै एक विशुद्ध 
चित्म्वभावसे कररा हूँ, साधकतम हूँ । मेरी इस परिणतिको किसने बनाया ? काहेंके 
हारा बनाया ? अपना मैं ही साधकतम हूँ दूसरा नही है । 


आप्तका निर्शय--एक जगह समन्तभद्र स्वामीने पूछा और यह परीक्षा की 
कि मेरे नमस्कार करनेके योग्य कौनसा देव है ? बहुत से देव मानो बैठे ये, और वहाँ 
समन्तभद्वाचार्य कल्पना करो कि पहुँचे हों, वहाँ परीक्षण कर रहे हो कि मेरे नमस्कार 
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करने के योग्य कौन देव है ? तव कोई जिनेन्द्रदेवको संकेत करके बोले कि ये पूजने 
योग्य हें, इसके पास देवता लोग आते है, श्राकाशपर चलते है, छत्रादिक विभूतिया 
है। तो समच्तभद्राचार्य कहते है कि ये सब विभृतिया मायावोी जीवोंमें भी देखी जा 
सकती है। इस कारण प्रभो तुम मुझे महान्‌ नहीं हो । 

फिर मानों जिनेन्द्रदेवकी झोरसे कोई वोल उठा कि इनका सप्तधातुविकार रहित 
शरीर है । तब समन्‍्तभद्र बोले कि धातुरहित शरीर देवोके भी होता है इससे भी 
आप मेरे लिये महान्‌ नही है । **'इन्होने तीर्थ चलाया । समंतभद्र वोले कि अपने-अपने 
तीर्थ बहुतोने चलाये आदि वहुत वर्णन करके फिर तुम महान्‌ किस कारण से हो ? 
यह आगे बताया है कि तुम निर्दोष हो, इसोसे पूर्ण ज्ञानी हो इसी कारण तुम महान 
हो । उस प्रसंगमे यह बताया है कि जो चीज कम होती है वह कहीं बिल्कुल नहीं 
रहती, जो चीज अधिक होती है वह कहों पुर्ण हो जाती है। इसका अश्र्थ यद्द है 
किजो उपाधिके निमित्तते अधिक और उपाधिके अ्रभावसे होतो है उसका 
ही कहीं पूर्ण अभाव हो जाता है तथा जो उपाधिके होनेसे कम होती है, झौर 
श्र उपाधिके अभावसे बढ़ जाती है, वह कही पूर्ण बढ़ जाती है। सो उपाधिके 
अभावसे विशुद्ध चित॒स्वभावका विकास हो जाता है। इससे हो प्रभो आप 
मेरे लिये महान्‌ हो । 


मुक्ति क्या ?--मुक्ति क्‍या चोज कहलाती है ? ज्ञानका ज्ञान रूप रहना 
इसीके माने मुक्ति है परमार्थले । कर्मसि छूटवा, मुक्त होना यह व्यवहारसे मुक्त होच 
कहा जाता है। यह बात असत्य नहो है। देखो भैया, भश्रभी भी कर्मसे बँने है। कितनी 
बातें श्राफतकी लगी है ? इन कर्मोते छूटना है, इससे हो मुक्ति है। किन्तु उपाय 
इसका करना क्या हे--केवल अपनेमें लीन होना है सो परमार्थसे कैवल्यदृष्टि तो 
मोक्षमार्ग है और कैवन्य रहना मोक्ष है । 


बन्धनका कारण स्वयं--यह जीव स्वयं अपने आपमें किस तरहसे बँधा है ? 
ओर किस तरहसे छुटता है ? कभी जंमाई लेनेमे जरा मुह ज्यादा बढ जाता है तो 
नीचेकी दाढ कुछ खिसकसी जाती हे, तो कप्ट होता है और फिर कुछ रुककर ठिकाने 
पर आ जाती है। वहाँ दूसरेने कुछ नहो किया, खुद ही ठीक कर लिया । केवल एक 
द्रव्यके देखनेकी वात कही जा रही है। देखो भैया, दूसरे द्रव्यका विरोध करके न 
देखना, बयोकि दूसरे पदार्थोका विरोध करके देखनेके माने है बंधपद्धति व मोक्षपद्धति 
दोनों का नाश करना है। दूसरे पासमे है, दूसरेका निमित्त पाकर विभाव परिणमन 
होते है, इन सब वातोंको प्रमाणवलसे अंगीकार करके फिर मात्र एक द्रव्यको लक्ष्य 
कर यह देखो कि इस द्रव्यमें क्या हो रहा है ? ऐसी हृष्टिको कहते है शुद्ध दृष्टि । 
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शुद्ध दृष्टि क्या--शुद्ध हृष्टिका श्रर्थ शुद्ध परिणति नही है किन्तु है कंवल 
एक द्रव्यकी दृष्टि । हम एकको देख रहे हैं, बुरा चल रहा है तो एकको देख रहे है, 
भला चल रहा है तो एकको देख रहे है। एक देखनेकी दृष्टिका नाम शुद्ध 
हृष्टि है। जगतके जीवोंने स्वतन्त्र हृष्टिसि, हटकर संयोग दृष्टि सम्बन्ध दृष्टि, 
परस्पर स्वस्वामित्व दृप्टिसि ही सब कुछ जाना और इन्हीं विकल्पोके परिणामस्व 
रूपमे श्राजतक इनपर अंधेर छाया रहा; जिसके फलवरूप यह जीव चारो गतियोमें 
भटकता रहा । मात्र हृष्टिदोपसे परिस्थिति ऐसी कठिन हो रही है कि शशीरमे वँधकर 
क्षणमें कीडे मकोड़े बन रहे हैं। गति और नामकर्म सम्बन्धी अतिष्टितम सामग्रियोसे 
घोर संकट सह रहे है। देखो भेया, ब्न सबका मूल हमारा आपका श्रज्ञान है । 
संकटोंका मूल कारण केवल वात ही वात थी, भ्रम ही भ्रम था, अज्ञान था,हप्टि- 
दोप था; परके प्रति य्ह मेरा है, यह मैं हूँ, इस प्रकारकी कल्पनाएँ थी । बतलावो 
कोई चीज भी हैं ये कल्पनाएँ। भ्ररे भैया, ये कल्पनाएँ भ्रम ही तो है। तेरा और 
परका क्या सम्बन्ध ? किन्तु ।देख, इस म्रमसे ही सचमुच तुभपर कितने बड़े 
संकट छा गये हैं । शरीर भी बँधा है, अनेक परिस्थितियोने जकड़ा है ।श्ररे ये सारी 
विपत्तियाँ कहाँसे श्रागयीं है ? विपत्तियोका कारण है केवल मुछता । 
भ्रज्ञानमें विडम्वना--एक कथानक है कि एक सेठके यहा धोविन उनके घुले 
कपड़े ले गई । उसके पहले दिन धोविनकी गधीका वच्चा मर गया था । सो वह 
रो रही थी । उसने उस बच्चेका नाम गंवबंसेव रखा था। सेठने पूछा तू क्यों रोती 
है ? धोविनने कहा कि अभी तुम्हें पता नही, दुनियांपर कितने बडे संकट झा गए 
गंधवंसेनजी मर गए । सेठ ने कहा, क्‍या गंवर्बमेन मर गए ? बोली-हां | पहले यह 
होता था, घरमें ही नहीं भ्रगर कोई वाहरका भी बड़ा व्यक्ति मर जाता तो लोग मृुद्ध 
मुड़ाते थे । सों सेठ जी ने मूछ मुड़ा ली । एक सिपाहीने सेठसे पूछा कि क्‍या हो गया ? 
मूछ क्यों मुड़ाए ? तो सेठने कहा कि आपको क्या नहीं मालूम ? गधर्वसेन जी भर 
गए । सिपाहीने भी मूछ मुडवा लिए। इसी तरह थानेदारने सिपाहीसे पूछा, तो 
उसके बतानेपर थानेदारने भी मूछ मुड़वा लिया। कोतवालने थानेदारसे पूछा तो 
थानेदारके बतानेपर कोतवालने भी मूछ मुड़वा लिया । इसी प्रकारसे तहसीलदारने 
भी अपने मूछ मुड़वा लिए । अ्रव सभामें राजाके समक्ष बात चली कि आज सभी लोग 
मुछ मुड़वाये बैठे है, वात क्या है ? तव लोगोने बताया महाराज ! श्री गंधर्व॑ंस्तेन जी 
महाराज मर गए हैं। राजाने पूछा कि गंधर्वतेन जी महाराज कौन थे ? किसी को 
पता हो तो बताये । तव राजाने कहा कि यह बात किसने बताई कि गंधर्बसेन जी 
महाराज मर गए । कोतवालने कहा कि थानेदारने बताया, थानेदारने कहा कि सिपाही 
ने बताया, सिपाहीने कहा कि सेठने बताया ओर सेठने कहा कि धोविनंत वताया | 


गाथा-१२६ ११७ 


धोविनको सभामें बुलाया और पूछा कि गंधर्वसेन जी कौन थे ? धोविनने हाथ जोड़ 
कर कहा कि महाराज आपको पता नहीं, वही हमारा एक सहारा, जिससे हमारा 
काम चलता था वह मेरी गधीका बच्चा उसीका नाम गंधर्वसेन था वह मर गया है। 

देखो मूढ़ताबश सारे गांवमें मूढ़ता छा गई और सबकी मूछ मुड़ गई इसी 
प्रकार चारों गतियोंमें हम जीवॉपर संकट छा रहे हैं, पर विपत्तियोंका कारण है 
मात्र भ्रम । तथ्य कुछ नहीं, मात्र भमके ही संकट है । 


नि्ित्ताधोन दृष्टिका परिणाम--सव पदार्थ अपना अस्तित्व लिए हुए हैं । 
किसीका किसी परसे कोई सम्बन्ध नहीं हैं। रही विभावकी वात, निमित्त नमित्तिके 
परिणतिकी वात | सो ये सब उपादनकी कलाएँ हैं।ये योग्य उपादन भी किस 
प्रकारके पदार्थोकों निमित्त बनाकर श्रपनी कैसी स्थिति वना' लेते हैं? लेनदेत 
एकका दूसरेमें कुछ नहीं है । 'जैसे आप ही वच्चेकों पुत्र मानकर मोह करते हैं, 
जिन्दगी भर आर्शक्ति रह सकती हैं पर पुत्रते कुछ कर दिया क्या ? उसने त्तो अपना 
उल्लू सीधा क्रिया, उसने अपनी स्वार्थपूति की। यदि पुत्र विनयशील है तो वह 
अपने लिए विनयशील है कि आपके लिए ? आपकी परिणति आ्रापके लिए है, उसकी 
परिणति उसके लिए है, आपका फल आपको मिलता, उसका फल उसको मिलता । 
किसीको परिशतिका फल दूसरेको नहीं मिलता यह शुद्ध द्रव्यकों बात चल रही है । 


लक्ष्यश्रष्द दुर्ष्टि--एक लक्ष्य वन जाय कि हम किस निगाहसे सोच रहे हैं 
तो वह बात समाती जाती है। और जिस गलीसे हम चल रहे हैं उसमें चलते हुए 
दूसरी गलीके मुहल्लोंमें रहने वाले मकानोंको सोचा करें कि वे मकान तो मिलते ही 
नहीं, फिर सोच कर घवड़ाते हैं कि भूल गए क्या ? वह मकान यहां नहीं मिल रहा । 
आप पथश्रष्ट हैं सो दुखी होते हैं। और भी देखो जैसे आप सोनेके बाद जब जागते 
है तो भ्रन्य जगह पहुंचनेपर आझाप यह ख्याल करते हैं कि मैं कहां सो रहा हूँ ? आखिर 
जल्दी ही ख्याल भ्रा जाता कि मैं फलाँ जगह सो रहा हैँ। कभी-कभी ऐसा हो जाता 
है कि सोचने में एक पाव मिनट लग जाता है कि मैं कहां पर हूँ ? किस जगह पर हुं ? 
ख्याल ठीक आ जानेपर विश्राम मिलता है।तो इस जगहका पता आप निश्चित 
करलें कि हम किस गलीमें चल रहे हैं ? 

निज गलीका निरीक्षण---पदार्थोकों स्वंतोमुख देखनेकी गलीमें श्राप चल रहे 
हैं सो इनके संयोगोंको, सम्वन्धोंको देखा जाय तो ये भूठ नहीं हैं । हैं ये । क्या आत्मा 
के सांथ वद्ध कर्म नहीं हैं ? हैं, नहीं तो, अपनेको अलग करके बतलायें । झापका 
शरीर वहां बैठा रहे, श्राप यहां सरक आवें तो ऐसा नहीं हो सकता है । फिर भी, 
इतना होते हुए भी आपमें आप हैं पुद्गलमें पुदगल हैं। आपका कतृत्व कर्म, कररा, 


श्श्८ प्रवचनसार-प्रवचन पण्ठ भाग 


कर्मफल आपमें ही चल रहा है । अव केवल एक द्रव्यके स्वस्पको प्रतिप्ठित करने 
वाली शुद्धनयकी गलीसे विहार करे तो भैया, केवल एक द्रव्यको देसखनेकी कलासे 
शुद्ध गलीके विहारसे कर्मवन्धनमे फर्क होता है श्रोर सकटमे अन्तर होता है । 


निजहितसाधनाकी प्रेरणा--उक्त उपायपे !श्रपनी शातिके पानेकी णेग्यता 
बढती है सो आ्राज यह अपने आपको अपने द्वारा करना हे, अपने भलेके लिए करना हे 
कुछ अपनी कल्पनाये या सिद्धान्त स्थापित करनेके लिए नही, दुनियामे कुछ धर्म प्रवृत्ति 
चलानेके लिए नही करता है । यह सब कुछ तो भूसेकी तरह मिलता ही है। जैसे 
अ्रनाज बोया जाता है तो गेहूँ पानेके लिए गेहूँ निकलते हे तो भूसा भी निकलता हे । 
इसी प्रकार ज्ञानकी वृत्ति अपनी झातिके लिए हे, अपने सकट दूर करनेके लिए है। 
हा, ज्ञान वृत्तिसे चलनेवालेके वातावरणमे अन्य जीवोको भी धर्ममार्ग मिलता हं, यह 
सब औपचारिक फल है । ज्ञानवृत्तिका असर तो अपने आप होता है। जिस समय मैं 
मुमुक्षु है उस समय भी मेरा कोई नही है । मैं अपने विशुद्ध चैतन्य स्वभावसे स्वतन्त्र 
होते हुए कर्ता हूँ, और एक वह मै ही साधकतम हूँ और इस आत्माने अपने आपको 
है इस रूपमे पाया है सो इस आत्मक्रियाका फल मैं आत्मा ही हूँ श्लौर इम शुद्ध 
चेतू परिणमनसे उत्पन्न किया हुआ अनुकूल रूप फल भी देखो भैया, म॑ ही शुद्च- 
आनन्‍्दस्वरूप हूँ । सो मै ही कर्मफल हें । इस तरह स्वत्र एक अद्व॑त हृष्टिसि अपने 
आपको देखना, ऐसो वृत्तिमे शुद्ध झ्रात्माकी प्राप्ति होती है । 


आत्माकी स्वतन्त्र परिणति पद्धति---इस प्रकार यह आत्मा चाहे वन्धकी 
पद्धतिमे हो, चाहे मोक्षकी पद्धतिमे हो, यह एक आत्मा ही अपना शअ्रस्तित्वत लिए 
रहता है । इन सब पद्धतियोमे जो अपने आपको एक ही देखता है, एक ही भावना 
करता है ऐसे उस ज्ञानी आत्माके परद्रव्यकी परिणति नहीं होती, मोह नहीं रहता । 
जैसे कि एक परमाणु है जो अपने एक एकत्वकी प्रभावनामे उन्मुख है प्रर्थात्‌ जो 
परमाणु अपने जघन्यग्रुणकी वृत्तिकी ओर हे इसीको कहते हे परमाणु श्रपने विल्कुल 
एकत्वकी ओर है, ऐसे परमाणुमें परद्रव्यकी परिशति नहीं होती, स्कन्धरूप परिणमन 
या अन्य-अन्य विकार यहा कुछ नही होता । 


ज्ञानीकी परिशति--जो जीव अपने आ्रपकी आत्माके एकत्वमे उपयोग रसता 
9 शरीरसे हटकर, द्रव्मकर्मोसे हटकर, विकल्पोसे हटकर और क्षख-क्षणमे 
“| प्रकारकी आत्मपरिस्थितियोसे भी उपयोगकों हटाकर जो एकन्वकी 

है, अनादि अनन्त अहेतुक चित्स्वभावकी भावनाम उन्मुष्त हैं, 

+ नही होती है। और, परमाणुकी तरह हूँ जब यह 


हि 


आत्तमतत्त्व ऐकताके रुपये भाया जाता है तब परसे सम्पक्त पहीं रहता | और जब पर्‌ 
अग्योंसे पेम्पकता ने रही ते 'पह विद्युद्ध हो जाता है । हे 


प्माक्ना फ््माव और रिख--आत्मा कितने हैं, कितने 
पावमें ० ? लाख यो नियोमें जेत्म मरण के रहा है । विचित्र-विसिक 
ऊकीयापलट हारही है। असेजी निगोद इत्यः अवस्थाओंमे यदि आ गया तो उसका 
भवितव्य जाता हैं। जैते खत देख तो रहे हो, इन बिल्ली, ऊँते कीड़े 
अफोडोंकों, इनका नम ही क्या है। <७ 3 डे मकोड़ोंकी कोन पद ता है। वक्ष 
खड़े है ३ +र जी तन्चा जावे तो ऋ> अन्हाड़ीते काट कर फेक दिया जाते हैं 
रखो इन जी) / हालत हो रही है। ईचेका कौन चहा; है ? ऐसा इस जीवका 
भेटकता के रह है। ऐसे फट इस जी +र छाये हुए हैं। जिन जीवोने एकत्व 
्वहपका दर्शन हीं क्रिया हें इस अपराधमे 4 सारे दण्छ ने हैं हैं । कोई 
37 कछ समयको पहारमें #| पेन गया तो पेन गया ? प्रतिष्टि 
हो गया, बनी हो थे +, प्तिष्ठाबान हो गया क्याहो गया ? रि दिनके चादनी के 
पेरी रात्त। इतना बच हो जानेके वाद यदि हु पययिमें चला गया तो 
फिर वड़प्पन क्या रहा ? 
हैंम स्वयं अपनी: ईप्टिके निर्मावकत-__ हितके लि + बहुत बड़ी बेड 
ची ऊँची बाहे चतते वेड़े बड़े ७ हैं, पर 8 उच्चम व्यक् ही 
त्तोहैं। अपनी स ने पर रणागो अनुकूल होती है । रिश्ाम. इस प्रकार 
के हैँ कि कीड़े भकोड़े भेकी पर्या ईस दिखाव वेनावट, वेड़पपन से 
अपने आपके आत्माका क्या है क्रितना ऊंट छाया है और गी गजवकी 
त्रात क्‍या है कि भकटपर हष्टि ते नह जो मिलती है, उण्य का 
>रेय हुआ है, हाथ पैरो वाले पुष्य वन गए है, छ मन दार हो गया है तो 
इनवातों पर भनाते हैं, ग् ९ अपनी शान ३ पर यह कब शान 
'समें मिल जायगी । यदि अपने जनक, पे किया, यथा जैसा स्वरूप 
है, बेंसी भावनाओं अपनो अपने आत्मा: किया तो श 
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कमफल श्रापमें ही चल रहा है । अव केवल एक द्रव्यके स्वरूपको प्रतिप्ठित करने 
वाली शुद्धनयकी गलीमें विहार करें तो भैया, केवल एक द्रव्यको देखनेकी कलासे 
शुद्ध गलीके विहारसे कर्मंवन्धनमें फर्क होता है और संकटमें श्रन्तर होता है । 


निजहितसाधनाकी प्रेरशा--उक्त उपायप्ते | अपनी जांतिके पानेकी योग्यता 
बढ़ती है सो आज यह अपने आपको अपने द्वारा करना है, अपने भलेके लिए करना है, 
कुछ अपनी कल्पनायें या सिद्धान्त स्थापित करनेके लिए नही, दुनियांमें कुछ धर्म प्रवृत्ति 
चलानेके लिए नही करना है । यह सब कुछ तो भ्रृसेकी तरह मिलता ही हें जैसे 
श्रनाज वोया जाता है तो गेहूँ पानेके लिए गेहूँ निकलते है तो भूसा भी निकलता है । 
इसी प्रकार ज्ञानको बृत्ति अपनी श्ञांतिके लिए है, अपने संकट टूर करनेके लिए हे । 
हां, ज्ञान वृत्तिसे चलनेवालेके वातावरणमें अन्य जीवोंको भी धर्मम्रार्ग मिलता है, यह 
सब औपचारिक फल है । ज्ञानवृत्तिका असर तो अपने आप होता है। जिस समय मैं 
भुमुक्षु हूँ उस समय भी सेरा कोई नही है। मैं अपने विशुद्ध चेतन्य स्वभावसे स्वतन्त्र 
होते हुए कर्ता हूँ, और एक वह मैं ही साधकतम हूँ और इस आझात्माने अपने आपको 
ही इस रूपमें पाया है सो इस आत्मक्रियाका फल मैं आ्रात्मा ही हूँ प्नौर इस शुद्ध 
चितू परिणमनसे उत्पन्न किया हुआ अनुकूल रूप फल भी देखो सैया, मैं हो शुद्ध 
आनन्दस्वरूप हूँ । सो मै ही कर्मफल हूँ । इस तरह सत्र एक अद्वत दृष्टिसे अपने 
आपको देखना, ऐसो वृत्तिमें शुद्ध आत्माकी प्राप्ति होती है । 


श्रात्माकी स्वतन्न्र परिणति पद्धति--इस प्रकार यह आत्मा चाहे वन्धकी 
पद्धतिमें हो; चाहे मोक्षकी पद्धतिमें हो, यह एक आत्मा ही अपना श्रस्तित्व लिए 
रहता है । इन सब पद्धतियोमें जो अपने श्रापको एक ही देखता है, एक ही भावना 
करता है ऐसे उस ज्ञानी आत्माके परद्वव्यकी परिणति नहीं होती, मोह नही रहता । 
जैसे कि एक परमाणु है जो अपने एक एकत्वकी प्रभावनामें उन्मुख है श्रर्थात्‌ जो 
परमाणु अपने जघन्यगुणकी वृत्तिकी ओर है इसीको कहते है परमाणु श्रपने विल्कुंल 
एकत्वकी ओर है, ऐसे परमाणुमें परद्रवव्यकी परिणति नहीं होती, रकन्धरूप परिणमन 
या अन्य-अन्य विकार यहां कुछ नही होता । 


ज्ञानीकी परिशति--जो जीव अपने श्रापकी आत्माके एकत्वमें उपयोग रखता 
है भर्थात्‌ शरीरसे हटकर, द्रव्यगकर्मोसे हटकर, विकल्पोसे हटकर श्र क्षण-क्षणम 
होनेवाली सर्व प्रकारकी आ्रात्मपरिस्थितियोंसे भी उपयोगकों हृठाकर जो एकत्वकी 
प्रभावनामें उन्मुख हैं, अनादि अनन्त अहेतुक चित्स्वभावकी भावनाम उत्मुख है, 
ऐसे ज्ञानी जीवकी परपरणिति नहीं होती है। और, परमाणुको तरह हूँ जब वह 


रहीं हैं अ्रंसंज्ञी  निगोद इत्यादि अवस्थाओंमें यदि झा गया तो उसकी 
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परिवार, मेरी गोप्ठी ये सब कुछ मेरे से न्यारे हैं । एक यह आत्मा जो. यहाँ हैं, यहाँसे - 
' सरकर, अन्यत्र पहुँच गया फिर यहाँ का क्या? जिस- देशसे विरोध करते है मरकर यदि : 
मैं उसी जगह पहुँच गया तो वहाँ क्या परिणाम बनेगा ? यहाँ की, तो सव ओर से आँख 
मिच जाती है. आत्महित याने समाधिभावके प्रोग्राम हों और यह ही महत्वपूर्ण 
आत्मतत्त्व उपयोगमें रहे जिसपर (कि हमारा. अनन्त काल तकका सुभवितव्य निर्भर है। . ह 
थदि आत्मदृष्टि रही तो यह मेरे कामकी. बात रहेगी। हम यहाँ की समस्‍यायें हल करलें 
तो कितने दिन तक काल्पनिक मौज मान पावेंगे, ये प्रसंग विकल्पोंसे तो हठा नहीं देंगे और. 
यह आत्मस्वरूपके भावकी .दृष्टि हमें शान्तिका काम देगी, नियमसे काम देगी। तो 
यह चीज कंसे मिले ? इसका उपाय इस गाथामें कहा जा रहा है। : 


स्वेपरिरंाामाधार ' बंधमोक्षपद्धति--चाहे वंधकी पद्धति हो, चाहे मोक्षकी .... 
पद्धति हो, स्वेत्र, बंधमें _लगा रहता हैं तो, मोक्षमें लगा रहता हैं तो, मोह वना रहता 
है तो, समाघिंस्थं बना. रहता है तो, सर्वत्र, अपनी ही परिणतिसे वह एक आत्मा ही... 
परिणंम रहा है । और अपने उस परिंणाममें सु श्रंथवा दुःख भी अकेला पारहा है।. . : 
ऐसे एकत्वकी भावनाकों जो रखते है फिर' चाहे रागसे .यंह मलीन अवस्था हो, चाहि . - 
हूं पसे मलिन हो, यह शुद्ध श्रात्मत्व को पा लेता है। जैसे - मिले हुए दूध और 


पानीको भेदहृष्टि डालकर अ्र॒लग-अलग देख .लिया जाता है और यंत्रोंके साधनोंसे भी . 


स्पष्ट समझ लिया जाता-है ॥ कि इस आधघसेर गिलासमें तीन .छटाकः दूध और ४ 
छंटाँक पानी है, यों न्यारा जान लेते हैं। दूध कहीं अलग-घरा- हो पानी कहीं अलग. 
धरा हो सो बात नहीं हैं। ऐसा भी नहीं हैं कि गिलासमें दूध नीचे है और पानी : :* 
.ऊपर है| दूध और पानी बिल्कुल दृष्टिसे सन्विकट: है मोटे रूपमें एक क्षेत्रावगाह . 
है । किन्तु एक क्षेत्रावगाह वस्तुतः नहीं है.। दूधके परमाणुके प्रदेशमें पानीका परमाणु 

नहीं पहुँचा और न पाती में दुबका अणु पहुँचा । | 


क्षेत्रावगाही संम्बन्ध--जीव रु शंरीरकी तरह दूध॑ और पानी एक क्षेत्रा ... 
वगाहमें नहों हैं। फिर मी स्थूल दृष्टिमें एकत्र है और उनका स्थान भी अलग नहीं कर 
सकते कि लो इतनी जगहमें दूध है औरं इतनी जगहमें पानी है। फिर भी ज्ञानसे . 
जब उसमें खोज की जाती है तो खोजने वाला कोई जान जाता है कि भाई इसमें आधे . . 
से भी कम दूध हैं। जैसे हड्डीकी फोटो लेने वाला यंत्र मनुष्य के कपड़ों की फोटो 
नहीं लेता; मास, खुन, चमड़े आदिका फोटो नहीं लेता, सबको पार करके हड्डीका . . 
फोटो ले लेता है, इसी प्रकार ज्ञानदृष्टि शरीरको पार करके, विभाव 'भावोंकों पार ही 
करके कल्पना, विकल्प विचारोंकों पार करके अनादि ' अनन्त अहेतुक चैतन्यस्वरूप 
को ग्रहेणं कर लेता - है। कहां. -अलंग रखां “है वह चित्स्वभाव, - परन्तु ज्ञानदृष्टिसे हर 
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विविबत चित्स्एभावकों ग्रहण कर ही लेता हैं। ऐसे ही ज्ञानवलसे इस आत्मामें 
आत्माके एकत्वको जो निरखता है उसका मोह प्रलीन हो जाता हैं। भैधा ! उस 
एकत्वक्ी मिरखनेके समय इतना तो स्पप्ठ विदित है कि आाश्रयभूत पदार्थोकी 
खबर नहीं रहती है, सो जो अपने आत्माके एकत्व स्वभावमें उपयुक्त हैं उसको पर 
निमित्तकी याद त होनेसे रागदिक भावोंमें वह व्यक्तता नहीं रहती । यद्यपि आत्मा- 
नुभृूति तकके समयमें भी नीचेके कई स्थानोंमें राग हप विषय कपाय परिणमन चलता 
रहता है सो वह अवुद्धिपूर्वक चलता है, बुद्धिपूवंक नहीं हैं | व्यक्तरूपमें नहीं है। क्योकि 
उस स्थितिमें आश्रयभूत पर पदार्थोकी याद भी नहों है । फिर यादका प्रस्फुटित रूप 
कैसे बने ? इतना लाभ भी आत्मानभूतिमें दिखता ही है, फिर ज्ञानाम्यासमें अवुद्धि- 
पूर्वंकभाव भी समाप्त होने लगते हैं। शौर इस महान्‌ पुरुपार्थंके प्रतापसे कभी, एक- 
दम, यह आत्मा सर्वथा विशुद्ध हो जाता है । 
ज्ञानपान ही श्रमतपान--ज्ञानसे वस्तुस्वरूपका वास्तविक ज्ञान करना अमृत- 
पान करना है लोकमें ऐसा प्रसिद्ध है कि अमृतके पीनेसि जीव अमर हो जाता है 
मनुष्य भ्रमर हो जाता है । वह अ्रमर चोज क्‍या है जिसको पीकर जोब अमर वन 
जाया करते हैं। वह अमृत चोज कैसी होती होगी ? क्या पानी जैसा होगा? किसी 
रंगका होता होगा ? कुछ कल्पनामें तो लावो | भ्रभी केवल शब्द ही तो सुन्र रखा है 
कि अमृतपान करनेसे जीव भ्रमर हो जाता है । कुछ कल्पनामें भी तो लावों कि यह 
अ्रमृत वस्तु ऐसा होता होगा ? क्या कोई गिलासमें भरनेक्री, कटोरीमें भरनेकी चीज 
है ? वह अमृत क्या होता होगा । कुछ समभमें भरा तो नहीं रहा है, कल्पनामें तो 
नहीं श्रा रहा है कि वह अ्रमुत क्या चोज होता होगा । कुछ जोर लगावो उस अमृतके 
तत्त्वोंकी समस्या सुलभानेके लिए। हाँ कुछ समभमें आया कि देवताओंके कंठमें अमृत 
वह भर जात्ता है श्र देवता अ्रमर रहते हैं | वह देवतावोंके कण्ठका भी 
अमृत वया चोज होती होगी ? क्या उस अमृतके पीनेसे देवता भ्रमर हो जाते हैं ? 
क्या उनकी मृत्यु नहीं होती है ? मृत्यु होती है, पर उनकी ऋायु वड़ी होती है इसलिए 
वे भ्रमर कहे जाते हैं, परन्तु मरण उनके भी होता हैं सो वह भी वास्तवमें अमृत 
नहीं है । वह भी व्यावहारिक शब्द्‌ है, अपने अर्थमें निभा देनेवाला शब्द नहीं है । 
ओर फिर देवकण्ठका श्रमृत है क्या ? होता होगा कुछ, पनीला पानी जैसा | जैसे हम 
आप लोगोंके भी कभी घूट उतर जाता है ऐसा ही कुछ और श्रच्छा धृठ देवताओंके 
भी उतर जाता होगा । वह अमृत क्‍या हैं ? कुछ भी हो, वह भी अमृत नहीं है । 
फिर दुनियामें वह भ्रमृत क्या चीज है जिसे पी लेनेसे जीव अमर हो जाता है। वह 
अमृत क्या है ? आप विचारें कि दुनियावी कोई चीज श्रमृत हो तो श्रमृत तो उसे 
कहते है जो मरे नहीं, जो खुद मर जाय वह अमृत कैसा ? जब उसे पी लिया, हजम 
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कर लिया तो वह अमृत वेचारा तो खूद ही पहिले मर गया उससे दुसदेक्के अ्रमर्वकी 
आशा कया ? आशा रखते है लोग वि कोई ऐसा अमृत्त मिले कि जिसके पीनेसे मनुप्य 
अमर हो जाता है बह श्रमृत गया है ? अमृत वह है यो स्वयं श्रमर है, न मृत च्ति 
अमृत, जो स्वयं न मरे, जो श्रमर हो, जिसको श्राश्षयमे अ्रमरत्वका अनुभव हो 
बह भ्रमत कहा जाता है 
स्वचैतन्यस्वभाव ही अमृत--त्राप हम सबके लिए सा श्रमृत क्या है? 
बह अमत है मिज सहज स्वभाव । यह चैतन्यस्वभाव, यह चैतन्य ज्योति अमृत हैं, 
औतम्य ज्योति न ,मरी है, न मर गयेगी, वह तो तः प्रकाणमान है । इस चैतन्य 
ज्योतिका पान बौसे हो जायगा ? यह तो मुसमें भी नहीं आता । उसका पान ज्ञानहृप्टि 
से टकटकी लगावार अपने आपमें सख्ट लेना है, ज्ञानमें समा लेना, यही अमृतका पाने 
। इस श्रमतके पानसे जीव अमर हो जाता है | जीव श्रमर तो था ही, श्रमर स्हेगा 
पर इसके अमरत्वका ज्ञान नहीं था । 


ज्ग्पेी 


ज्रो 
हि 


निज श्रमरत्वस्वरुपकी श्रद्धा ही श्रमरता - अमरत्वके भानसे पहिले नो बह 
उपयोगमें ठर था कि हाय मर जाऊुगा, नाना प्रकारसे इनकी परिस्थतिर्ण बिगड़ 
जायेंगी । पहिले शंका करते थे लेकिन अ्रत्र इस अमरत्वक़े उपयोगमें अनेसे यह भानकर 
लिया कि में श्रमर हूँ,तो लो श्रमर वन गए । परन्तु सेद हैकि अ्रज्ञानड्टी हृप्टिकि कारण 
इस जीवने ज्ञानामृतका पान नहां किया, जिसका फल यह है कि अनादिसे शव तक 
इसने कैसी यातनायें पायी है । समय गुजर गया, सो उन बातनाओोंका श्रव विशेष 
चिन्तन नहीं । पर्यायोंके समय सव पूरा पता पटना है । अच्छा, और बात जान दो 
जिस समय आपका सिर दर्द करता है तो कैसी बेदना करते हो ? कल परना हुआ 
होगा, आज नहीं है तो शंका भी नही हैं हाय ! कंसी-कंसी यातनाए इस जीवने भोगीं । 
वैसे तिर्यअचगतिमें दुःख कैसे मनुप्यगतिमें दुःख और कसे हैँ देवगतिमें दुःख | अनेक 
संकट नहें, कप्ट भोगे, श्रव तो कुछ आत्माकी करुणा का भाव लावा । 
एकत्वस्थमावफे दर्शनकी महिमा--सवसे मुक्त होनेका उपाय आपके एक्त्व- 
स्वभावका दर्चन है, श्रद्धान है, प्रालम्बन है, और कोई दूसरा उपाय नह हीं हैं। सदाके 
लिए संकटोंस मुक्त हो जाय, ऐसा उपाय करना साइ वृद्धिमानी है वास्तविक एसा 
उपाय करते हुए में यदि ऐसी परिस्थि ते आई कि मिर्घन हो जाएं, इज्णयम टन 
बमी झा जाय, झ्पमानित हो जायें दो> प्रदने वाला भीन रहे क्योंकि वह मात 
अपने काममें लग रहा है ना, जात स्पार्सी दे क्िसीके विषयका प्रयोजन याद श्र न 
ने से तो भला फिर कोई पुछमे क्यों दगेसा ? ऐसी कदाचित्‌ परिस्थितियाँ आजाय त्तो 


भी मूल्य समझो आ्रत्महितका, और उ्व सफ्टाका इुद्ध भा सल्य ने समझो | वे कट 


पा 
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कुछ भी नही है । यह इस पर्यायरूपमें उपस्थित सब कुछ घूलमें मिल जाबो, कुछ 
परवाह नहीं है अपने प्रभुका प्रसाद पाग्नो । 


विपदाए' पुरूपाथ की प्रेरशात्मस--विपदाएँ लौकिक विपदाएँ यदि बहुत 
आती है तो आावो | ये विपत्तियाँ तो मुझे साववान करनेके लिए आती हैं । मौजमें 
रहनेवाले पुरुपषकी आत्मा उच्च नहीं बन पाती झौर संकटमें रहनेवाले पुरुषकी 
आत्मा उच्च वन जाती है। ये विषदाएँ रागकी नींदमें सोये हुए पुरुपक्नो जगाने 
के लिए भ्रादी हैं । बहुत वीचेकी ओर ढुलने वाले जीवको समभ्ानेके लिए ये विपदाएँ 
आती है। कप्टोंकी स्थितियाँ। श्रावो, फिर भी इन सवका कुछ मूल्य नहीं है। जैसे 
लोकमें बड़े पुरुष भ्रथवा कोई भी ऐसा जिसके विरोधमें कोई दूसरा कुछ कहता है भौर 
उसके कहनेपर ध्यान देता है तो ध्यान देनेके मायने यह हुआकि उसके विरोबकोमहत्व 
शाली समझ लिया है। ती नीति कहती है कि उसपर कोई भी शब्द न बोला जाय । 
इसके साने उसका विरोध असार है। इस प्रकार हे मुमक्षुवों ! इन सारे संकटोंका 
मुल्य कुछ न समभो, वे सव अन्य हैं, उनसे तुम्हारा क्या विगाड़ होता है? मैं तो भ्रद्व॑ त 
पु"्प अ्रपने आपमें सुरक्षित ३, इस प्रकार आपके एकत्वकोी भावत्तामें जो लग रहे हैं 
वे सब संकटोंसे दूर हो सकते है । 
संकीरंतासे पृथकत्व व नि्मंलताका उद्गम - अपने पर्यायोंका श्रात्मा ही कर्त्ता 
है और उन्हें भ्रपने ही.द्वारा किया जाता है, अपने लिए किया जाता' है, अपनेकों ही 
किया जाता है | इस प्रकारका निश्चय करने वाले, भावना करने वाले ज्ञानीजन 
पर्यायोंमें संकीर्ण नहीं होते वे परिस्थितियों और परिणतियोंमें आत्मबुद्धि नहीं 
रखते, क्योंकि इन भावनाओमें उनकी हप्टिमात्र एक छूद्ध आ्रात्मापर पहुची है इस 
कारण वे किसी परसे और कढिन्‍्हीं पर पर्यायोंसे अनुरक्त न होकर एक मात्र स्वयं स्थिर 
होनेमें उनमें निर्मलताका उद्गम हो जाता है। इस ही बातको श्री अमेत्ंद्रजी सूरि 
कलग काव्यमें कहते है कि द्रव्यास्तरव्यतिकरादपसारितात्मा सामान्यमज्जितसमस्त- 
विशेषजात:, इत्येष शुद्धनय उद्धतमोहलक्ष्मीलुण्टाक उत्कटविवेकविवित्ततत्त्व: 
अ्स्य द्रव्यसे भिन्‍न होनेके कारण अन्य द्वव्योंकी अपनेसे जुदा कर देनेके कारण 
विविक्त हुआ यह श्रात्मा ही एक शुद्वनय है ; 
शुद्धनयका स्वरूप व प्रताप--शुद्रनय कैसा है कि जिसकी हृष्टिमें सामान्यमें 
डूब गया है समस्त विजेष जिसमे गेश्ने विविक्त तत्त्वकों उत्कट विवेकसे दर्शनों वाला 
हे ओर उदत मोहलक्ष्मीको मूटकर विनप्ट करनेवाला है। समान्यमें समस्त विशेष समूह, 
डूब गया है भ्र्थाष्‌ शुद्धनयकी दृ्टिमें गुरा भेद और पर्यायको विज्ञेप हृष्टि नहीं रहो 


डर 
बस 


हैं, बद्यपि गुण और पर्याय तो हैं ही किन्तु ते चुरा पर्याय उस समान्यतत्त्वमे सिमग्न 
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हो गये है, ऐसा यह शुद्धनयस्वरूप यह रवयं आत्मा ही तो है । शुद्धनय एक ज्ञानका 
नाम है और ज्ञान झ्रात्मा है । वह घुद्धनय उद्गत, उदृठ, स्वच्छन्द, जिसे चाहे 
उसे दबोच देने वाली जो मोह लक्ष्मी है, उसको लूटने बाला है, विनप्ट करने वाला है. 
वरबाद करने वाला है ऐसा यह थुद्रनव है । वस्तुके एकत्वस्थन्पकी हृष्टि जब 
होती है तब वहाँ मोह नहीं ठहर पाता । उत्काद विप्रेकके कारण शुद्धनय श्रत्यन्त 
विविक्त तत्त्व वाला है यह, जिसने कि इस मोहको भी नप्ठ कर दिया है । 

मोहका स्वत्प--मोह कहते इसीको हैं कि दूसरे द्रव्योत्ते सम्बन्ध मानना, 
श्र्थात्‌ निजसे भिन्‍न दूसरे द्रव्यके साथ सम्बन्ध माननेका नाम ही मोह है। सम्दन्ध 
मानने की ही हृ्टिमें ग्राकूलताएँ हैं किसी परमे श्रपना सम्बन्ध माने, परकों ही अपना 
अ्रधिकारी माने, जिसे दूसरे नामसे अ्ज्ान कहा जाता है , यहो तो मोह है, भ्रज्ञान है । 
इस अज्ञानका नाश ज्ञानसे होता है। प्रत्येक पदार्थवा परिणमन उसही की परिणतिसे 
होता है । उसका स्वामी वही पदार्थ है। परफ़े बारेमें विपरीत सोचनेसे परमें कुछ बही 
गुजरता है जिन्तु यहाँ हमें विपरीत कल्पनाग्रोंसे श्राकुलताएँ भरा दवोचती हैं । 

शुद्धनयका हप्टिवल---शुद्धनयकी हृष्टिसे वस्तुस्वरूपका ज्ञान होगा कि यह 
भी एक चीज है पर यह मुभसे' पृथक है । इस ज्ञामसे दूसरे पदार्थद्री किसी भी 
परिणतिको देसकर अंतरंगमें मुके श्राकुलताएँ' नही रहेंगी । यह जो हुआ्ला ठीक हुआ, 
यह हझ्मा सो ठीक है । जो होता है सो ठीक है | इसका परिणमन है, हो जाता है। 
हम अपने आपको समझदार बनालें, सावधान बनालें तो हम थांति पा लेंगे। और 
किसी वाह्मकी हप्टि करके हम एक दम हो उस श्लोर वह गए तो जान्ति नहीं 
पासकेंगे । बहुत बड़ी जिम्मेदारी हे श्रात्मन्‌ । तेरी दुनापर है ) तू इस परपदार्थकी 
परिणतिके प्रसंगके अ्रझानसे श्रणान्ति श्रौर ज्ञानसे शान्ति प्राप्त कर सकता है। भैया, 
मनमाने न चलो, कुछ पुण्योदय होनेपर, कुछ समागम होनेपर भले ही उनसे अपनेको 
महत्वशाली समझें श्रीर जो मनमें झ्ावे तैसा परके प्रति व्यवहार करें, लेकिन यह 
परिस्थिति कव तक चलेगी ? यह सब मिट जायगा। आाज तच्छा है तो कलका 
कुछ पता नहीं । 

विचित्र परिवर्तन- मृत्युके वाद एकदम विचित्र निर्णय हो जाता हैं। कहाँ 
तो मनुप्यकी श्राकति सामने है श्रोर कहाँ इस आक्ृतिके पश्चात्‌ दूसरे जन्ममे एकदम 
ढाँचा ही बदल जाता है जिस गतिमें जायगा उस योग्य ही झ्राकृति व भाव बनेंगे। 
जिस घरोरकों यह धारण करेगा उसमें ही यह फैल जायगा। ये वृक्ष दिखते है, डाली 
| टहनी पत्ते आदि दिखते हैं इनका कितना विस्तार है। उन सब अवयवोमें यह 
. झात्मप्रदेश कैसा फैल जाता है। श्राकारमें भी विचित्र ढंग हो जायगा, परिणामों 
में भी विचित्र ढंग हो जायगा | ऐसा यहां कुछ नहीं रहेगा जैसा कि आज है। 


विशंवकों. जाता रहे ? कहाँ-तेरा ऐसा ऊँचा वैभव और कैसी आज पयहेँ-दशा: 
ई प्रभ पेड़ बना है. तो कोई प्रभु कीड़ा मकोड़ा, कोई रीछ,कोई तन्दर; 


रु कोई 
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दे दी तो उनमें से कोई पूछना है कि मित्र यह तुम्हारा कौन है ? तो वह जान में 
आकर कहता है कि यह हमारा कारिन्दा है कारिन्दा कहते है नौकर या मुनीम को 
इतनी बात सुनते ही पिताका दिल बिल्कुल ही बदल गया, उसी समय से उसने उस 
पुत्रकी खबर नही ली, उसे नहीं देखा | हुआ क्या, कि सब अपने आपके विकल्पों 
में थे। कुछ पुत्रने नहीं कर दिया। वह पिता स्वयं मोह करके वैसे परिणाम कर 
रहा था । अब उस बातको सुनकर विकल्प वना लिया है कि यह मेरा कुछ नही है, 
वह मुझे नौकर बनाता है सो ऐसा विचार कर उसने फिर कभी उस पुत्रकी ख़बर 
नही ली । देखो कपाय के आवेशमे लड़केने भी यह खबर न की कि अगर पिताको 
नौकर कह देगें तो क्या होगा। उस लडकंसे भी कपाय थी कि कही मेरी शान न 
नष्ट न हो जाय । वह समभता था कि भिन्र जन यही कहेगे कि यह तो ऐसा जेन्टिल- 
भेन है और इसका वाप ऐसा देहाती है ! 
इच्छावों के श्रभाव का नाम सुख --मंया ! प्राणी मात्र श्रपने भ्रपने विकल्पोंकी 

स्थितिमे है। अपनो इच्छावोकी पूर्तित है। इच्छाकी पूर्ति कहो या इच्छावोंका 

) अ्रभाव कहो बात एक है मगर लोगोंकी हृष्टि पूतिपर जाती है, अ्रभावपर नहीं जाती 
है । जित्तता सुख होता है ग्रहस्थीमे या किसी प्रकार वह इच्छावोंके अ्रभावसे होता है 
जितने अ्रंशमें इच्छा कुम है उतने अंशमे सुखका विकाश है । हर वातमें, दुकान 
में, भोजन बनाने ्रादि मे, जब जबभी जो जो सुख होते है वे सुख इच्छावोके अ्रभावसे 
होते है । इच्छासे तो क्षोभ ही होता है । 

है विकल्प का अ्रभाव सो ही सु्ध- सोचो कि तुमको ५०० र० का फायदा हो 
जाय, ५०० रु० आ गए तो ५०० आ॥आ जानेसे सुख नहो हुआ । सुख इसलिए हुमा 
कि अभ्रव यह विकल्‍प नही रहा कि मुझे ५०० रु० मिल जाये | अब इच्छारूप परिणति 
नही रही । सो उस इच्छारूप परिणतिके न रहनेका नाम वह सुख है । उन रुपयों 
के सामने होनेका नाम सुख नहीं है। आप सुबह उठते है और सोचते है कि भ्रव 
अमुक काम करना हे सो इस विचार या इच्छाके कारण विह्ललता है पर वह काम 
करलें तो कामसे विह्ललता मिट गयी क्या ? ऐसा करनेसे विह्ल॒लता नहीं मिटती । 
किन्तु अन्दरमे तत्सम्वन्धी इच्छा नही रहती, श्राशा मिटी तो उससे विह्ललता मिटी । 
यहाँ यह्‌ प्रइन किया जा सकता है कि इच्छा न रहे इसी में ही सुख सही मगर इच्छाका 
अभाव काम करनेसे ही तो हुआ, सो यह बात नही है किसी के विकल्पमें उस बात 
के हो जाने से इच्छाकी कमी होतो है, किन्तु किसी पुरुषके उस “काम से बाहर 

. रहनेमें, दूर रहनेमे इच्छाका अभाव रहता है सो इच्छाके भ्रभावका नाम सुख 

, इच्छाके अभावका ही नाम इच्छाकी पूर्ति है, नहो तो वताश्रो इच्छाकी पूर्तिका क्या अर्थ 

' है? किठ्ते कहा गया हे कि यह है इच्छा की पूर्ति । 
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इच्छाकी पुतिका नाम इच्छाका अनाव नहों--इच्छाकी भर पूर पूर्ति हो 
जानेका नाम इच्छा की पूतति है वया ? अगर भरपूर इच्छा है तो उसको पूर्ति क्या ? 
जैसे गेहूँ बोरेमें खूब भर दिया तो उसके भरनेका नाम पूर्ति है, ऐसे ही इच्छा भर 
गयी, तो उल्टा काम हो गया । इच्छाकी पूर्ति कहलाती कया है । देखो भैया ? अपनी 
दिनचर्या में जितने सुख होते हैं वे इच्छावोंके न रहने से है। पर वाह्ममें दृष्टि लगी 
है इस कारण भीतरमें यथार्थ वातकी खबर नहीं रहती श्र यह ख्याल होता है कि 
मुझको सुख इस साधनसे मिला, परिवारसे मिला यह ध्यान जम जाता है पर वाह्य 
से होता है कुछ नहीं । इच्छा घट गयी उसका आनन्द है । भोजन करते हो और पेट 
भर जानेके वाद एक सुख होता है, वह सुख भोजनकी इच्छाका अ्भावका सुख है, 
भोजनसे पेट भरनेका वह सुख नहीं हैं यदि आप यह कहें कि पेट भर गया तो 
उसके निमित्तसे ही इच्छा मिटी पर ऐसा नहीं है। देखो भैया, उच्च ज्ञानी योगी 
संत ऐसे आपने देखे होंगे कि कई २ दिन उनके अंतरायमें बीत जाते हैं। भोजन नहीं 
करते पर इच्छायें मिटा लेते हैं और भोजन करनेसे भी अधिक भोजनके अभावमें 
वे सुखी रहते हैं। यह समस्यारूप प्रइन इच्छाके मिटानेका है। चाहे इच्छित वस्तु 
सामने शभानेसे इच्छा मिटी हो चाहे उस वस्तु के अभाव होने से इच्छा मिटी हो, पर 
सब घटनाओंमें इच्छाप्रोंक अ्रभावले ही सुख होता है । कल्पना कीजिए कि तुमको 
मंदिर जाना है, यह इच्छा ' उत्पन्त हुई, अतः जब तक तुम मंदिर नही चले जाते तब 
तक आकुलता है किन्तु मंदिरमें पहुँचेपर एक शान्ति मिल गई। किस बातकी 
शान्ति मिल गई कि उस समय हमें मंदिर जाना है, यह पुरानी इच्छा नहीं रही बस 
इसकी शान्ति है इसी तरह जितने भी काम हैं उतर सब कामोंके होनेका सुख नहीं 
है, उस इच्छाका जो अभाव है उसका ही सुख है। 

इच्छावोंके विकल्पका हृष्टान्त--एक हृष्टान्त लो कि आपके पास एक पत्र 
आया कि डेढ़ वजेकी गाड़ीसे वाम्वेमेलसे आपका फलाँ मित्र गुजर रहा हैं, जा 
रहा है, आप मिलें । आपका वह मित्र है मिलते ही आप मिन्रसे मिलनेकी इच्छाकी 
प्रेरणसे प्रेरित हो कर सब काम जल्दी कर रहे हैं, एक एक दो दो घण्टे की जल्दी 
मचा रहे हैं ।॥ यह काम करलें, वह काम करलें, कभी वहाँ जाना है, इस प्रकार आप 
पर आाकुलताका भूत सवार हो गया हैं। वह स्टेशन पर पहुँचता है, वाबू से पूछता 
है कि गाड़ी लेट तो नहीं है ? वाबवू वोले कि अभी १५ मिनट लेट है । लेटका नाम 
सुनकर वह दुःखी हो जाता है। जब गाड़ी स्टेशनपर झा गई तो उत्सुकतासे डिब्बे 
जाकर देख ता है क्योंकि उसकी इच्छा प्रवल हो रही है। और जब डिव्बे के अन्दर 


् 


उस मित्र से मिले तो वह सुखका अनुभव करता । अब निर्शाय कीजिए कि क्या उसे “ 


अपने मित्रसे मिलतेका सुख है ? वह सुख है मित्रसे मिलतेकी इच्छाके अभावका 
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उस इच्छाके अ्रभावसे ही सुल्ष हुआ । श्रभी मित्रकें पास ५ मिनट भी मिले नहीं हुए 
कि खिड़कियोसे कट भाँकने लगता है कि गार्डने श्रभी हरी मंडी तो नहीं दिखाई ? 
'उसके गाड़ीसे हटनेकी झ्राकुलता उ पन्न होती है। भैया ! आप निर्ंध कीजिए कि यदि 
उसे मित्र के मिलनेसे सुख होता तो गाड़ीपर बैठा ही क्यों न रहता, क्योकि सुख ही 
तो मिलता है, सुख लेता रहे, वहीं बैठा रहे, पर भैया बैठता नही, मित्रसे मिलता नहीं 
इसीसे यह सिद्ध है कि मिलनेसे सुख नही हे किन्तु मिलनेकी इच्छा नहीं रहो उसका 
सुख वह अनुभव करता है । 


विकल्प फ्लेशों की जननो--लेश दूसरोसे उत्पन्न किए हुए नही होते किन्तु 
उनकी जननी उनकी स्वयंकी इच्छाएँ हैँ । कल्पनाएँ स्वयं वनाकर दुःखीं हो रहे हैं। 
झ्रभी घर जाना है, दुकान पहुँचना है, अमुक अमुक काम करना है, यह विकल्पोका 
'भार है, अतः निष्कर्ष यह है कि इच्छाके श्रभावका ही नाम सुख है अर्थात्‌ कोई 
काम करना न रहनेसे जो इच्छाका अभाव है पही आनन्द है । भ्रभी कुछ काम करने 
'को पड़ा है, इस भावमें वलेश है कत्‌ त्वके श्राशयसे बलेश होता है । 


। कतकृत्यताका भावार्थ इच्छाका श्रभाव--कतकृत्यता किसे कहते हैं? सब्र 
काम कर लिया है जिसने वह कृतकत्य है, उसका जो भाव है उम्तको कहने है कृत 
कृत्यता । पूर्राकृतकृत्य तो सिद्व है इसका भावार्थ यह है कि जिसको झव काम करनेकों 
नहीं पड़ा है, वही कृतकृत्य है एक मकान बनवाना था, .वही आाकुलता थी पर जब बन 
गया तो बड़ा मुख माना, विश्ञाम माना । वह सुख कहाँ से श्रा गया ? मकान बना 
लेमेका सुख है कि उस मकानके बनवानेकी इच्छाके अ्रभावका सुख है ? मकान 
बनवा लेनेसे सुख नहीं हुआ, किन्तु उसके मकान बनवानेका भाव नही रहा,याने मकान 
बनवानेकी इच्छाका भ्रभाव हुआ तो उसका सुख है। खूब अच्तरंगमे अनुभव करा 
और खूब विचारो तो यह अपने आप ,साफ माउुम होता हे । कितने ही लोग ऐसे है 
जो मकान बनवाये बिना भी सुखी है । उनके मनमें यह भाव है कि मुझे कोई काम 
करनेको नहीं पड़ा है । सम्यग्लान होनेपर एक पदार्थ दूसरे पदार्थका कुछ नही 
करता है, यह प्रतीति होती है। ऐसा सम्यसज्ञान होनेपर श्रन्तरगमें यह भाव बनता 
है कि पर वस्तुके करनेका उसे काम कुछ नहीं पड़ा है, इस भावसे ज्ञानमें सतत 
आनन्द रहता है भले ही चरिश््मोहकृत करनेका राग होता है श्रौर कर्ता धर्ता है पर 
स्वाद तो अंतरंगमें जो है उसको झा रहा है । इसीको कहते हे कृत इत्यता । 

। सम्यग्हप्टि तो आंशिक कृतकृत्य है और अरहंत सिद्ध भगवान पूर्णतया कृतछत्य है। 

कुछ काम करने को नही है ऐसे भावका नाम इतकछत्यता है ! 


॒ 
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कृतकृत्यताऊे अ्रन्युदयका उपाय--कृतकृत्यता शुद्धनयकी हृष्टिके प्रतापसे 
5 होती है, और शद्धनयकी दृष्टि यही है, एकको देखना, एककी बात तकना 
(समें “या ! यह भी बात है कि परका विरोध न करके एककों देखना | क्या पर नहीं 
है? है, मगर इस प्रकार आत्महितको देखनेके लिए लगे हैँ तो व्यवहार दृष्टि न 
करना, निव्चयका आलम्बन करना । किन्तु सर्वथा वया व्यवहार नहीं है ? क्या 
बरीरमें यह आत्मा रुका नहीं है ? व्यवहारसे देखो, रका है पर ऐसी स्थितिमें भी 
हमारी पारदक्षिनी दृष्टि हो सकती है सवकोपार करके । अत: स्वरूपको देखो, वह तो 
चह वहाँ कोई दूसरा नहीं है, ऐसो इस हृ्टिमें यह आत्मा न बधा है, न छुवा 
के, ने नाना है ने मिला हुआ्ना है, किन्तु नित्य एकस्वरूप है, ऐसा देखना यह एक पार- 
दर्णिनी दृष्टि है । इस शुद्ध हृष्टिसि मोहका विनाश होता है। सो ऐसा यह शुद्धनय 
स्वरूप श्रात्मा इस हप्टिमें ही प्राप्त होता है । 


शुद्धनयका. दुष्टिबल--शुद्धनयकी हृ्टिमें प्रपरिशतिका पराश्रय न होनेसे 
उच्छेद होता है अर्थात जो परके प्रति भूकाव रखकर विकल्पजाल वन जाते 
उनका उच्छेद होता है । सो परपरिणततिका उच्छेद होनेसे कर्ता, कर्म आदि भेदों 
मंतिया विध्वंस होता है सबसे पहिले तो परस्परमें एक्र दूसरे पदार्थके साथ 
करत किमकों बुद्धि बनी है उसका ध्वंस करना है। उस लड़केकों यों बनाता हैँ 
दुकानकों यों चलाता हूँ । मैं किसी परवस्तुकी यों परिणाति करता हूँ पहिले तो इन 
भावोंका घ्वंस करना है तो झपने आ्रपमें यह खोज होने लगेगी कि लो स्वयं ही तो में 
करता हूँ भौर मेरे ही हारा करता हूँ मेरी परिणति द्वारा मैं ही प्राप्य हूँ, सो मैं हीं 
वर्ता हैँ, मैं ही कर्म हैँ और में ही करण हूँ व मैं ही कर्मफल हूँ । 


मर (पे 
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फर्ता, कर्म खोजनेकी क्रिया कौन २--वह क्रिया कौन सी है जिस क्रियाके 
लिए पपने आपकमें कर्ता कर्म आदि खोजे जाते है । वह क्रिया है जानने क्रिया, 
अर्थात्‌ में जानन हैं, में जानता हूँ, किसको जानता हूं ? ज्ञान एक गुण है श्रौर उसकी 
क्रिया जानन क्विया है। जानने क्रियाका जो भी प्रयोग होता वह ज्ञान गृणमें होगा, 
प्न्यत नहीं हीगा। तो जानने क्रियाका प्रयोग ज्ञान गुगपर ही हुआ । ज्ञान हमारा 
सत्मप्रदेणमें हैं तत जानने जियाका असर शात्मप्रदेशमें हुआ, श्र्थात्‌ जाना तो अपने 
सापका जाना, में जानता हूँ । दिसको जानता हैं ? इस जानते हुए को जानता हूं। जैसे 
सामने ऐसा ई शौर पीछे दो चार लट़के पड़े हैं, कोई बालक हाथ मठकाता है, कोई 
पर म्काता, कोई अस्प-्धन्य क्रियाएँ करता सगर हम केवल ऐनाकों ही देग्व 
से कै । एम ऐनाओ हो देय रहे हैं गौर बताते हूं कि इस लड़केने हाथ हिलाया, 


ज्जशडु्क उक न हम उन ह हु व तो चिक्त केयल __ पड! रो 
से झट उन पर हिलाया हम उन री देश नन्हे हे मे लो केसल नाक ट्ठी 


क 
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देख रहे हैं । उस ऐनेको देखते हुए हम उन लड़कोंका ज्ञान करते जाते हैं | इस 
तरह हम केवल जानते हुए इस आत्माको जानते हैं, हम पर पदार्थोको नहीं जानते । 
मैं जानता हूं इस अर्थविकल्परूप परिणमते हुए अपने आत्माको ही। आत्माको 
जानते हुए ही इन पर पदार्थोका भी ज्ञान हम कर लेते हैं । 
स्वयं में घटकार॒कता--मै केवल अपने श्रापको ही जानता हूँ, जानते हुएको 
जानता हूँ, वहाँ काई पर पदार्थ किसी जानन क्रियामें कुछ सहयोग देता हो, परिण- 
तियोंकों लगाता हो ऐसी बात नही है | जानते हुएके द्वारा ही जानता हूँ किस प्रयोजन 
के लिए जानता हूँ ? वहाँ कुछ अन्य प्रयोजन है ही नहीं, बस जानन प्रयोजनके लिए 
जानता हूँ जैसे पूछा जाय कि ये बाहरमें पुद्गल द्रव्य हैं कि नहीं ? तो ये पुद्गल 
द्रव्य अपनी सत्ता रखते हैं । इन्होंने किस प्रयोजनके लिए अपनी सत्ता रखी है । ये 
अनन्तानन्त पुदुगल हैं, इन पुदूगलोंने अपनी सत्ता रखी है तो किस प्रयौजनके लिए 
रखी है ? इसकी सत्ता किस प्रयोजनके लिए है ? इसका क्या उत्तर होगा ? “है” 
रहनेके लिए इनकी सत्ता है उनका कया प्रयोजन और हो सकता है। क्‍या इन 
पुद्गल द्रव्योंका वाहरमें कुछ प्रयोजन लगा है ? इस मिट्टीने क्या अ्रपना प्रयोजन कर 
रखा है कि मैं ईट पत्थर महल बन जाऊँगी | क्या ऐसा प्रयोजन उस मिट्टीने बना 
रखा है ? यह परिणमन है, परिणमते हैं, किस लिए परिणमते हैं ? “है” बने रहते 
के लिए परिणमते रहते हैं। इससे श्रागे पुद्गलका क्‍या प्रयोजन ? यहां लौकिक 
और व्यावहारिक बातोंकी वात श्रलग है यहाँ तो वस्तृस्वरूपकी यह वात देखी जा 
रही है । यह आत्मा है और जानता है4 यह किस प्रयोजनके लिए जानता है ? 
वास्तविक प्रयोजन तो 'बतलावो । किस प्रयोजनके लिए जानता रहता है ? भगवान 
सारे विश्वको जानते हैं। परमात्मा समस्त विश्वका ज्ञाता है, वह सब संसारको 
जानता है। किस लिए जानता है वह भगवान ? उनके जाननेका प्रयोजन क्‍या है? 
उन्हें कहीं कुछ व्यवस्था वनाना नहीं, कोई विकल्प करना नहीं, कृतकृत्य हैं फिर 
भगधान किसलिए जानते है ? वे जाननेके लिए ही जानते है। वस जानन ही उनका 
प्रयोजन है जाननके आगे उनका प्रयोजन नहीं है । यहाँ प्रयोजनका श्रर्थ मतलब नही 
लगाना किन्तु सामान्य भ्र्थ लेना । इस जाननका फल कया है ? इस जाननका फंल 
जानते हैं इससे आगे उसका फल नही फल कहो या प्रयोजन एक ही वात है । तो यह 
मैं जानता हूँ। जाननेवालेको जानता हूँ । जानते हुए में जानता हूँ, जानतेहुए के द्वारा 
जानता हूं । ऐसा अपने आपमें अ्भेद कतृकर्मभाव है । फिर और आगे मर्ममें चलो 
तो जानते हुए को जानता हूँ । इसका क्या मतलव है ? वह जानन होना अलग चीज 
है क्‍या जिसको मैं जानता हूँ! जानते हुए के द्वारा जानता हूँ, क्या कर दिया ? 
किस ढंगसे कर दिया ? क्या कोई अलग बात है? यह तो समभमे नहीं आया । 
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यह तो कोरी शब्द रचना सी हो गयी। वहाँ तो केवल जानतनमात्र भाव है, जानने 
परिणमन है, वहाँ कर्ता कर्म भाव, ये सब कुछ नहीं है और परिणमन है। परके 
साथ कर्ताकर्म भाव जाननेकी वात शभ्ज्ञान दक्षामें लगायी थो, सो उस ही पद्धतिसे 
भीतरकी बात बताई जानी पड़ो । 


लौकिक पुरुषोंकी समकानेकी लौकिक भाषा :--लौकिक पृुरुषोंको 
समभानेके लिए लौकिक भाषपामें उनको पद्धतिमें बोलना पड़ता हैं। यथा-भगवान 
अनन्त-सुखी है, पूर्रासुली है तो भगवान क्या सुखी है? सुखी किसे कहा गया? 
ख के माने इन्द्रिय और सु के माने सुहावना लगे। इन्द्रियोंको जो सुहावना लगे 
उसे सुख कहते हैं । क्या ऐसा सुख भगवानके पास है ? नहीं, वह तो शुद्ध पदार्थ है, 
उसे इन्द्रियोंस तो सुख नहीं प्राप्त होता है। भगवानमें सुख नहीं है, भगवानके 
तो अनन्त आनन्द कह सकते हैं । 

श्रानन्‍न्द भर सुखका -विब्लेषण :--आनन्दका अर्थ है कि सब ओोरसे 
समद्धि हो। इस समृद्धिके होनेको. ही आनन्द -कहते है। झानन्द तो आत्मा का 
गुण है, प्रभुमें उसका शुद्ध व पूर्ण विकास है। सगवानमें आनन्द है, सुख नही है । 
यहाँ प्र किया जा सकता है कि सुख शब्दका तो बहुत जगह प्रयोग है भ्रनन्‍्त चतुप्ट 
यमें बताया है ज्ञान, दर्शन, सुख और शक्ति । ठीक है,उस सुख शब्दका भावार्थ सुखसे 
नहीं है आनन्दसे है, किन्तु सुख चाहनेवाली दुनिया है, जगत है सो सुख चाहने 
वालोको समकानेके लिए सुख शब्दका प्रयोग किया गया है। इसी प्रेकार अ्रभिन्न 
पट्का रककी व्यवस्था वतानेका प्रयोजन यही है कि भिन्न पट्कारकमें लगे हुए 
प्रारिषयोको समभाना है। अज्ञानी कहता है कि देखो ना, इस गाली देनेवालेने गुस्सा 
कर दिया । तो जो भिन्न वस्तुमें कतूं कमंभाव लाए उसको समझ्ानेकों कहा जाता है 
कि गुस्साके वचन तो भाई निमित्तमात्र है, इसने अपने आपही गुस्सा वना लिया है । 
उस गाली देनेवालेने इसका गुस्सा नहीं वाया है | इस तरह अभिन्न पट्कारक बताना 
पड़ा । अन्तमें तो यह अभिन्‍न पट्कारक भी नही ठहरता है। हूँ और जानता हूँ । 
जानना भी क्‍या है ? कुछ उद्यम करना है या पुरुषार्थ करना हे ? या परिश्रम करना 
है ? वह तो होरहा है मै जानता नहीं हूँ, जानना तो परिणाम है, सो हो रहा है। 
जानते हुएको जानता हूँ, जानते हुएके द्वारा जानता हूँ, जानते हुएके लिए जानता 
हूँ । यह भी क्या ? यह एक जाननमात्र परिशमन है, यह जाननमात्र भाव है।इस 
तरह अन्तमें ऐसा भी उपयोग हो जाता है कि कत्‌ कम-भावका ध्वंस हो जाता है 
और फिर बड़ी ही जल्दी शुद्ध आत्मतत्वकी प्राप्ति हो जाती है । 

जोवकी (चित्र परिस्थितिका चित्रण :--देखो भैया, बड़ी विचित्र परिस्थिति 
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देख रहे हैं। उस ऐनेको देखते हुए हम उन लड़कोंका ज्ञान करते जाते हैं । इस 
तरह हम केवल जानते हुए इस आत्माकों जानते हैं, हम पर पदार्थेको नहीं जानते । 
मैं जानता हूँ इस अर्थविकल्परूप परिणामते हुए अपने आत्माको ही। आत्माको 
जानते हुए ही इन पर पदार्थोका भी ज्ञान हम कर लेते है । 
स्वयं में घट्कारकता--मैं केवल अपने भ्रापको ही जानता हूँ, जानते हुएको 
जानता हूँ, वहाँ काई पर पदार्थ किसी जानन क्रियामे कुछ सहयोग देता हो, परिश- 
तियोंकों लगाता हो ऐसी वात नही है । जानते हुएके द्वारा ही जानता हूँ किस प्रयोजन 
के लिए जानता हूँ ? वहाँ कुछ अन्य प्रयोजन है ही नहीं, बस जानन प्रयोजनके लिए 
जानता हूँ जैसे पूछा जाय कि ये वाहरमें पुदूगल द्रव्य है कि नहीं? तो ये पुद्गल 
द्रव्य अपनी सत्ता रखते हैं । इन्होंने किस प्रयोजनके लिए अ्रपनी सत्ता रखी है । ये 
श्रनन्तानन्त पुदूगल है, इन पुदूगलोंने अपनी सत्ता रखी है तो किस प्रयौजनके लिए 
रखी है ? इसकी सत्ता किस प्रयोजनके लिए है ? इसका क्या उत्तर होगा ? है” 
रहमेके लिए इनकी सत्ता है उनका क्या प्रयोजन और हो सकता है। क्या इन 
पुद्गल द्रव्योंका बाहरमें कुछ प्रयोजन लगा है ? इस मिट्टीने क्या अ्रपना प्रयोजन कर 
रखा है कि मैं ईंट पत्थर महल वन जाऊँगी । क्या ऐसा प्रयोजन उस मिट्टीने बना 
रखा है ? यह परिणमन है, परिणमते हैं, किस लिए परिणमते हैं ? “है” बने रहने 
के लिए परिरामते रहते हैं। इससे श्रागे पुदूगलका क्या प्रयोजन ? यहाँ लौकिक 
झौर व्यावहारिक वातोंकी बात अलग है यहाँ तो वस्तृस्वरुपकी यह वात देखी जा 
रही है। यह आत्मा है श्रौर जानता है4 यह किस प्रयोजनके लिए जानता है ? 
वास्तविक प्रयोजन तो बतलावो । किस प्रयोजनके लिए जानता रहता है ? भगवान 
सारे विदवको जानते हैं । परमात्मा समस्त विश्वका ज्ञाता है, वह सब संसारको 
जानता है । किस लिए जानता है वह भगवान ? उनके जाननेका प्रयोजन क्या है? 
उन्हे कहीं कुछ व्यवस्था वनाना नही, कोई विकल्‍प करना नहीं, कृतकझृत्य है फिर 
भगधान किसलिए जानते है ? वे जाननेके लिए ही जानते है । वस जानने ही उनका 
प्रयोजन है जाननके आगे उनका प्रयोजन नही है | यहाँ प्रयोजनका अर्थ मतलब नहीं * 
लगाना किन्तु सामान्य श्रर्थ लेना । इस जाननका फल क्या है ? इस जाननका फल 
जानते हैं इससे आगे उसका फल नही फल कहो या प्रयोजन एक ही वात है । तो यह 
मैं जानता हूँ। जाननेवालेको जानता हूँ । जानते हुए में जानता हूँ, जानतेहुए के छा 
जानता हूं । ऐसा अपने आपमें अभेद क्तृकर्ममाव हे । फिर और आगे मर्ममें लया 
तो जानते हुए को जानता हूँ। इसका क्या मतलव है ? वह जानन होना अलग चीज 
है क्‍या जिसको मैं जानता हूँ! जानते हुए के द्वारा जानता हूँ, कया कर दिया ? 
किस ढंगसे कर दिया ? वया' कोई अलग बात है? यह तो समभरमें नहीं आया। 
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यह तो कोरी शब्द रचना सी हो गयी । वहाँ तो केवल जानननमात्र भाव है, जानव 
परिणमन है, वहाँ कर्ता कर्म भाव, ये सव कुछ नही हैं और परिरामन है। परके 
साथ कर्ताकर्म भाव जाननेकी वात अज्ञान दक्षामें लगायी थो, सो उस ही पद्धतिसे 
भीतरकी बात बताई जानी पड़ो । 


लौकिक पुरुषोंको समझानेकी लौकिक भाषा :--लौकिक पुरुषोंको 
समभानेके लिए लौकिक भापामें उनकी पद्धतिमे बोलना पड़ता हे। यथा-मगवान 
श्रनन्त-सुखी हैं, पूर्णसुखी है तो भगवान क्‍या सुखी हैं ? सुखी किसे कहा गया? 
ख के माने इन्द्रिय और सू के माने सुहावना लगे। इन्द्रियोंको जो सुहावना लगे 
उसे सुख कहते हैं। क्या ऐसा सुख भगवानके पास है ? नहीं, वह तो शुद्ध पदार्थ है, 
उसे इन्द्रियोंस तो सुख नहीं प्राप्त होता है। भगवानमें सुख नहीं है, भगवानके 
तो अनन्त आनन्द कह सकते'है । 

शानन्द और और विश्लेषण :--आनन्‍्दका अर्थ है कि सब ओरसे 
समृद्धि हो। इस समृद्िके होमेको ही आनन्द कहते हैं। आनन्द तो आत्मा का 
गुण है, प्रभुमें उसका छुद्ध व 3 के है । भगवानमें आनन्द है, सुख नही है। 
यहाँ प्रश्न किया जा सकता है वि भूख शब्दका तो बहुत जगह प्रयोग है भ्नन्‍्त चतुप्ट 
यमे बताया है ज्ञान, हा सुखर्फ्रोर बाक्ति । ठीक है,उस सुख शब्दका भावार्थ सुखसे 
नहीं हे आनन्‍्दसे है, हम 05 चाहनेंवाली दुनिया है, जगत है सो सुख चाहने 
वालोको समकानेके लिए सुर शब्दका प्रयोग किया गया है। इसी प्रेकार भ्रभिन्न 
षट्का रककी न का प्रयोजत यही है कि भिन्न षट्कारकमें लगे हुए 
प्राशियोकों समभझाना है/ अज्ञानी कहता है कि देखो ना, इस गाली देनेवालेने गुस्सा 
कर दिया । तो जो श्रिन्न वस्तुमें कतू कर्मभाव लाए उसको समभानेकों कहा जाता है 
कि गुस्साके बचन जो भाई निमित्तमात्र हैं, इसने अपने श्रापही गुस्सा बना लिया है । 
उस गाली देनेवालेने इसका गुस्सा नही बनाया है। इस तरह अभिन्न पटकारक बताना 
पडा । अच्तमे तो यह अ्भिन्‍न पट्कारक भी नही ठहरता है। हूँ प्रौर जानता हूँ । 
जानना भी,ज़या है ? कुछ उद्यम करना हे या पुरुषार्थ करना है ? या.परिश्रम करना 
है? वह मी होरहा है मैं जानता नही हूँ, जानना तो परिणाम ,हैं: सो हो रहा है । 
जानते हुएको जानता हूँ, जानते हुएके द्वारा जानता हूँ, जानते हुएके लिए जानता 
हूँ । यह भी वया ? यह एक जाननमात्र परिणुमन है, यह,जाननमात्र भाव है । इस 
त्तरह झन्तमे ऐसा भी उपयोग हो जाता है कि कतु कूर्म-भावका ध्वंस हो जाता 
और फिर बड़ी ही जल्दी शुद्ध आत्मतत्वकी प्राप्ति ही जाती है । 

जीवकी (चित्र परिस्थितिका चित्रण “लू भैया, बड़ी विचित्र ॥र 
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है इस जीवकी । कभी तो इस जीवकी स्थिति ठीक ढंगपर-श्राती है श्रीर फिर कभी 
विगड़ जाती है, , और सम्हालते सम्हालते फिर ठोक हो जाती है। ऐसी विकट 
स्थितियाँ इस जीवकी हैं। तो इसका उपाय बहुत अ्रधिक करना है। शुद्ध जार 
स्वरूपके अभ्यासकी वहुत अधिक जरूरत है जिससे कि ऊटपदांगके भंफट उद्धत हो 
जानेकी वात दूट न पड़े । हु 

अज्ञानीका अभ्यास :--यह श्रजानी समझते समभते भी चूक जाता है। एक 
सेठके घरानेमें तीन लड़के थे । सव एकसे थे | शादी योग्य थे । तो ,सगाईके प्रसगमें 
उनको देखनेके लिए नाई श्राया तो छूब तीनों वच्चोंको सेठने सजा दिया, इच्च लगा 
दिया, साफ सुथरे बना दिया, श्गार कर दिया, गहनोंसे सजा दिया। वे तोतले थे, 
तो समझा दिया कि देखों मुखसे शब्द न निकलें। सब बच्चोंने कहा अ्रच्छी वाट । 
ब्रव नाई देखनेके लिए आया तो बड़ी प्रशंसा उन लड़कोंकी करने लगा। वाह लड़के 
तो बड़े ही सुन्दर हैं, गुणवान हैं, ऐसे लड़के तो मैंने कभी नहीं देखे । तो उनमें से 
प्रपनी प्रशंसा सुनकर एक वोला, श्रवी डंडन अ्रंडन तो लगा ही नहीं है, तो दूसरा 
बोला' भ्वे डड्डाने का कई ती, तो तीसरा भी बौला, टुप । सव बच्चोंने उस नाईके 
सामने श्रपती करतूत रख ही दी । देखो भैया ! उन्हें, समझा बुझाकर तो बहुत रखा 
था, मगर समय आया सो करतूत डुल गयी । 

हमारा तोतला प्रस्थास :---इतनी ही अड़चेचू हम श्राप तोतलोंको है, खूब 
अभ्यास करते हैं, पूजा करते हैं, स्वाध्याय करते हैं, हैं, अ्रध्ययन करते हैं, 
ब्रत आदिक भी करते हैं, इतना सब कुछ करते हैं श्रोर॒ कभी-कभी हृप्टि वरावर 
ठीक लगती भी है, इतना सब कुछ होते हुए भी विभाव ,परिखतिमें उतर झाना, 
राग, होप, मोह, मान, साया, लोभ आदि इन सब विपत्तियोंकों प्राप्त करना बड़े , 
खेदकी बात हैं । तो इनसे वचनेका उपाय सिवाय ज्ञानभावनाके, और कुछ नहीं है । 
मैं ज्ञान मात्र हूँ शौर जितना जानना होता है उतना ही मेरा करनेकंग़.काम है । इससे 
आगे मेरा करनेका /काम नहीं है । यह जाननमात्र आ्रात्मा जाननके प्रदेशोंमें प्रानन्‍्दका 
अनुभव करता है । इतना ही मात्र मैं हूँ, यही वस्तु मेरी है, इससे वाहेए कोई वस्तु 
भेरी नहों है। इस प्रकार अपनेको ज्ञानमात्र आत्मतत्त्वकी भाववासे पोसे कर जाय तो 
वे सव आपत्तियाँ निकल सकती हैं, नहीं तो जैसी शरीरकी स्थिति हैं वैसी ही औत्माकी 
स्थिति हो रही है हित वे"सार कहीं न निकला । हि 

शारीरिक स्थिति रा है, शरीरकी स्थिति ? खूब नहा लो, साइुन लेगा 
लो, सव कुछ पहिन लो, भगर न निकल आए, नाक निकल आए, वायु निकल झाएं 
थो जैसे पहिले थे वही चीज हो रईंदी । अब वह नहा सहाया, शैगार, किया हुआ सब 
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कैसा रहा ? वह मंलिनता तो सामने भा गयी, वाहर झा गयी, व्यक्त हो गयी । 
इस तनको सम्हालते सम्हालते भी यह देह अपनी प्रवृत्तिको नहीं छोड़ता । इसी 
तरह मोह या ज्ञान भावना के अ्रभ्यस्त जन और थोड़े थोड़े धर्मके अ्रभ्यासकी बातें 
सीखे हुए जन जैसे वार-वार अ्रपनी दिनचर्या करते है, बोलते है, चाहते है, भावना 
भाते है, तिस पर भी विपयकपाय राग द्वेप ये मल व्यक्त हो ही तो जाते है। तो 
उस ज्ञानजलसे नहलवा धुवा देनेपर भी यदि भीतरमें राग द्वष इत्यादिके मल व्यक्त 
हो जाते है। सो देखो भैया, धोया धुलाया सब बेकार हो जाता है । 


ज्ञानभानके व्यापारकी प्रेरणा--अपने आपके भलेके लिए ज्ञानभवना में 
हमें कितना उद्योग करना चाहिए, कितना समय देना चाहिए ? सो भैया, वाह्म 
लगावो का मुकावला विचारकर गृहस्थीमें, बाहरी बातोंमें जहाँ जहाँ मनन लगा, उनके 
मुकावले इसको ज्ञानभावके पुरुषार्थमें कितना लगना चाहिए ? तो पूरा उत्तर तो 
हैं कि केवल इसमे लगना चाहिए और अन्य अन्य वातोंमें नहीं लगना चाहिए, 
पर यह वात ग्रहस्थीमें सम्भव नहीं है। तो यहाँ यह अपने आपमें विचार कर यह 
निश्चय कर लो कि अपने हितके कामोमें कितसा अधिक लगना चाहिए । हाँ, जीवोंकी 
जीविकामे जितना समय रखो वह जी वेकामें लगावो और वाकी समय उद्धारमें लगावो, 
परोपकारमें लगावो | गप्पों सप्पोंमें, बसेड़ोंमें जो व्यर्थका समय बीत जांता है “उसमें 
प्रपनी जीविकाकों सम्हालों और नहीं तो अपने उद्धारका पुरुपार्थ करो, परोपकार 
करो इतना तो होना ही चाहिए भैया ! श्रपनेको विवेकमें लगावों | पेरोपकारसे भी 
मंद कपाय होती है । वह भी एक तप हे, वह भी उद्धारमें सम्मिलित है । इसलिए 
जीवोको उद्घार का, प्ररोषकारका अपना प्रोग्राम रहे, संमय वर्वाद करनेसे 'संमयको 
गप्प सप्पमें वितानेसे अपनी दुर्गति ही है यदि परोकार करों, जीवोद्धार करो तो यह 
बहुत बड़ी बात होगी । हम अपनेमें दयाका भाव लावें, बिचार करें । 


भावनाश्रोंकी प्र रणा-- ऐसी भावना वने कि मैं ज्ञान मात्र हूँ, ऐसी अनुभूति 
चने, ऐसी दृष्टि बने, ऐसा ध्यान बने इसमें ही जितना समय ग्रुजरे उतना ही तुम्हारे 
भलेकी ही बात है, इसके अतिरिक्त जो परकी बातें हैं ये सब यों ही चली जायेंगी । 
इनसे हित नही होगा । मैं ज्ञानमात्र हूँ, जाननमात्र हूँ, जानताभर हूँ ? इतना ही मेरा 


काम है । इससे आगे मेरे लेन देनका काम नहीं है। ऐसे इस अद्वत स्वरूपको देखकर 
हम अपना हित कर सकते है। 


छः 


गाथाका सार--सो आचार्य महाराज यहाँ यह कह रहे है कि इस प्रकार 
परपरिग्गतिका उच्छेद होनेसे कर्त्ता कर्म श्रादि भावोंका विनाश हो जाता है । और 
उससे श्रपने शुद्ध आत्मत्वकी प्रगति होती है। फिर जो शुद्ध चैतन्यमात्र निज तेज है 
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सहज है, उसमें ही ठहरना है। उस्ची ्रपनी सहज महिमाकों प्रकट करलो तो सब कं- 
भटठोंसे मुक्ति हो सकती है | जैसे बायुका निमित्त पाकर पताका श्रपनेमें ही उलक जाती 
है भौर अपने झ्ापही सुलभ जाती है; दसी प्रकार यह जीव विकारसरूप ज्ञान होनेसे तो 
ज्वस जाता है, बाहरमें ही फस जाता है वही फिर सस्यक्‌ ज्ञान होनेसे सुलझा जाता 
है। ये भ्रात्मा जब शुद्धनयकी सृप्ठि बरते हैं तो उसके प्रतापसे पर परिणतिसे मुक्त 
हो कर कर्ताकर्ममावश्रमसे दूर होकर अपने शुद्ध आत्माकी प्राप्ति करते हैं और उसमें 
ही ठहरते हैँ। इससे वे सर्व संकटोंसे मुक्त हो जाते है । 

द्रव्पधिीशेष--यहाँ तक द्रव्य सामान्यका वरशंन किया है अब द्रब्यवियंपका 
वर्णन प्रारम्भ हो रहा है, इसमें जीवॉका पुदगलोका श्रोर उनके निमित्त नैमित्तिक 
भावोंका, झ्ादि आदि विपयोंका वर्णन चलेगा । इस बीचकी संधिको आचार्य महा- 
राज जिन झब्दोंमें कह रहे हैं वह बहुत ही मर्मप्रदर्शक पद्धति है । वे कहते हैं कि 
द्रव्यसामान्यविज्ञाननिम्नं कृत्वेति मानसम्‌ । तहिदेपपरिनिनप्राग्भार : क्रियतेघुना ॥ 

द्रव्य सामान्यके विज्ञनको मनमें नीचे रखकर भ्रर्थात्‌ जो भी ज्ञास आगे करें 
उस समय भी यह द्रव्यसामान्यका ज्ञान जड़में बनाये रहें ऐसा अभिप्राय वनाकर 
इस समय द्वव्यविशेषके परिचयका प्राग्मार किया जाता है । भैया ! आ्राचार्यश्रीके ज्ञान 
भण्डारकी महिमाको कितावमें दाब्दोंमें केसे व्यक्त की जावे | एक एक शाब्दमें अतुल 
जझ्ञानका रहस्य है। याने ऐसा चित्त बनाओ कि चित्तके झपर विशेषस्वरुूपफी बात 
लगायी जा रही हो किन्तु उस चित्तके नीचे द्रव्यसामान्यका ज्ञान बना रहना चाहिए । 
प्राग्भार करना, प्राकूमाने पहले, भार माने बोर । प्रागभारका अर्थ सजावट लगालिया 
जाय या ऊपरका बोझ । विशेषज्ञानके समय, द्रव्यसामान्यका ज्ञान जिस विनचित्तके 
भीतर पड़ा हुआ है उस वित्तके ऊपर द्॒व्यविशेपके ज्ञानका प्राग्भार किया जा रहा 
है। अन्य शब्दोंमें घोलिये उस ज्ञानका श्यूगार किया जारहा है | इसमें भाव यह है कि 
देखो भाई ! द्रव्यविशेषके चमत्कारको । समभनेके समय द्रव्यसामान्यकी जो नीति है 
उसे भूलना नहीं चाहिए । द्रव्यसामान्यकी नीति उसके ६ सामान्य गुर हैं---अस्तित्व, 
वस्तृत्व, द्रव्यत्व, श्रगुरुवघुत्व, प्रदेशवत्त्त भ्रौर प्रमेयत्व स्वरूपको अभिप्रायान्तगंत करना 
चाहिए उसे भूलना नहीं चाहिए। जैसे कोई व्यापारी बाहर व्यापार करने जाता है 
झौर बड़ा ध्यापार करता है पर गाँठ में मूलघन छिपाये रहता है, परस्पर व्यापारिक 
वार्ताक) करते हुए भी मूलघन को लुकाये रहता है । 

द्रस्यसामान्यज्ञान ही मुलथनके समान उपकारो--द्रव्य सामास्यके पर्निवका 
भूलधन इस इस तरह काम देगा जैसे व्यापारी वर्ग व्यापार करते हैं । चतुर व्यापारी 

चादरके भीतर कोट, कोटके भीतर वास्कट, उसके भीतर जेव भौर उसके भीतर गाँठ 
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की कीमती चीज रखता है । उस कीमती चीजको वह जेवके भीतर कर लेता है जिसे 
लोग कहते है कि घनकी गर्मी है, उससे फिर वह एक खुला हुआ भाव बनाकर लोगोंसे 
जैसी वात करता है । इसी तरह द्रव्यसामान्यके ज्ञानकों अपनी गाँठमें लगाकर, छिपा- 
कर बनाकर या नीचे करके विशेष ज्ञान करिये ताकि आपको उस ज्ञानसे वस्तुकी 
स्वतंत्रता और वस्तुकी स्वरूपसीमा आदि भानमें रहें ऐसी विधिसे आप विद्येषका 
वर्णन करते जाइये । ऐसी भावना श्रोतावोंकी बनी रहे, यह इस इलोकमें प्रेरणादी गयी 
है, ताकि बेसहर्शनपथसे विचलित न हो सके । 


गाथाका भाव द्रव्योंकी स्वतंत्रता-भाव यह है कि किसी भी द्रव्यमें जीव, 
पुदूगल, धर्म, भ्रधमं, आकाश कालमें, सब द्वव्योंमें विशिष विशेष ग्रुणोंके साथ सामान्य 
गुण रहता ही है । साधारण ६ गुणों का सबमें रहना साधारण रहना है, सामा- 
न्‍्यतया रहना है। श्रतः विशेष गुणोंके वर्णनके समय भी सामान्य गुणों को व 
भूलिये । गुणत ज्ञान गुप्तकी गुप्तरूपसे रक्षा करता है। 


जीव द्रव्यका साभान्य ज्ञान--जीव है तो सामान्य गुण भी हैं, वे अपने 
स्वरूपसे है परके स्वरूपसे नहीं हैं, इसी कारण सब द्रव्य निरंतर परिणमते र ते है। 
द्रव्य अपनेमें ही परिणमता है, दूसरेमें नहीं परिणमता और वह अपने प्रदेदलूप 
में है तथा किसी न किसीके ज्ञानके द्वारा ज्ञेय है। ये ६ बातें जीवमें भी हैं । 


पुद्गल द्रव्यका साभान्य ज्ञान --यह स्कंध पुदुगल द्रव्य नहीं है, यह पुद्गल 
द्रव्यकी व्यम्जनपर्याय है। पुदूगल द्रव्यसे आ्राशय अणुसे है, स्कंध पुदूगल द्रव्म 
नहीं है । पुदुगल द्रव्य, पदार्थ स्वयं कुछ नहीं दिखते । द्वव्यका ज्ञान करनेके लिए शुद्ध 
पर्यायके रूपमें अ्रपत्ती कल्पनाएं' बनायी जायें तो द्वव्यके स्त्ररूपका अनुमान होता है। 
इस कारण पुदुगल द्रव्यको समभानेके लिए अणुपर हृप्टि लगावो। अभ्रण भी कारणरूप 
ओर कार्यरूप अ्रथवा द्रव्यरूप और पर्यायरूप है। परमाशुको द्रव्यमुखेन देखनेपर 
(१) वह परमाणु है । (२) अपने वस्तुस्वरूपसे है, (३) निरन्तर अपनी परिणमन 
शक्तिसे परिणमता रहता है, (४) श्रपनेमें ही परिणमता है परमें नहीं परिणमता है, 
(५) वह अपने प्रदेशोंको हो लिए हुए है, (६) किसी न किसी ज्ञासका ज्ञेय है। इस 
प्रकार पुदुगल द्रव्योमिं भी उसके सामान्‍्यग्रुण घटित हैं । 


धर्म द्रव्यका सामान्य ज्ञान--धरमंद्रव्य लो, धर्मंद्रव्य लोकाकाशमें सर्वत्र व्यापक 
है। यहाँ वहाँ इस कमरेमें भी सर्वत्र निरन्तर व्यापक है। वह धर्म द्रव्य एक है, रूप 
रस, गंध, स्पर्शसे रहित है और जीव पुदूगल गमन करें तो उनका गमन करनेमें 
निमित्तभूत-है । जैसे मछलीके चलनेमें जल सहायक है, याने मछली गमन करे तो जल 


१३६ प्रवचन सार-प्रवचन पृष्ठ भाग 


गमनमें निमित्तभूत है, इसी प्रवार धर्म द्रव्य है, यह पुदूगल जीवके क्षेत्रान्तर गतिसुप 
क्रियामे निमित्त है । (१) थर्मद्रव्य समस्त लोकाकाणमें व्यापक्र एक पदार्थ है, वह 
है। (२) श्रपने रवरूपसे है, परके स्वरूपसे नहीं है, (३) निरन्तर रत्रपरिशमन- 
शक्तिसे परिणमता रहता है। (४) अपने आपमें परिसामता है, परमे परिशमता नही 
है। (५) इनका भी निजी प्रदेश है, आकार है । आकारके माने वह रवय॑ अपने आपको 
प्रदेशोमे ओकोपाई किए हुए है, वह श्रपने निजी क्षेत्र प्रदेशमे है। (६) वह कसी न 
किसी ज्ञानका ज्ञेय है श्र्थात्‌ प्रमेय है । 


अ्रधर्म व्रव्यका सामान्य ज्ञान--इसी प्रकार अधर्मंद्रव्य है वह भी समस्त 
लोकाकामर्मे व्याप्त है | भ्रमूत है उसमें रूप, रस, गन्ध स्पर्भ ग्रादि नहीं है और चलते 
हुए जीव पुदूगल ठहरते है तो उनके ठहरानेमें निमित्तभूत है । जैसे पश्चिक ग्रीप्ममे 
चल रहा है, गर्मी लग रही है, उसका किसी विश्वामवाली जगहमे ठहरनेका भाव है, 
रास्तेमें मा्गंके निकट एक छायावात्न वृक्षकों देखता है श्र उसे पाकर ठहर जाता 
है, जैसे ठहरनेताले मुसाफिरको पेड़की छाया निमित्तभूत हैं इसी प्रकार ठहरनेवाले 
जीव और पुद्गलको ठहरनेमें अ्रवर्म द्रव्य निमित्तभ्रत है व सर्वत्र व्यापक है। (१) वह 
अधर्म द्रव्य है। (२) श्रपने ही स्वरुपसे है परके स्वतुपसे नहीं है। (३) निरन्तर 
परिणमता रहता है। (४) श्रपनेमे परिणमता है, परमें नहीं । अपने गुणोसे परिणमता 
है, परके गुणोसे नही, (५) उसके भी प्रदेश हैं, जित्तना लोकाकाथका प्रमाण है 
उतना ही धर्म द्रव्यके विस्तारका प्रमाण है। (६) किसी न किसीके ज्ञानके द्वारा 
प्रमेय है । 


श्राकाज्ञ द्रव्यका सामान्य रुप---इसी प्रकार आकाश द्रव्य एक ऐसा पदार्य है 
जो समस्त द्रव्योको अवगाहन किए हुए है, हम जहाँ बठे हुए है, ठहरे हुए है, स्थाव 
पाये हुए है, सर्वत्र आकाश है । श्राकाश भी दृश्य चीज नहीं है, अमूर्त हैं मगर 
कुछ-कुछ ऐसा स्पष्ट लगता है कि प्रायः, पूछनेपर कि आकाश कहाँ है ? तो सभी बतला 
देते हैं फट कि आकाश यह है | धर्म द्रव्य और अ्रधर्म द्रव्यके बारेमें पूछो तो उसके 
लिए कोई हाथ नही उठा सकता, जैसे आ्ासमानके वारेमे हाथ उठा देते । धर्म द्रव्य, 
और अधर्म द्रव्य भी वैसा ही है, जैसा आसमान है ! भआराकाश भी दिखनेकी चीज नही 
है जिसे देख कर कह देतेकि यह श्राकाश है वह झाकाश नही, वह तो पुद्यलका वर्ण है। 
आकाण तो दिखता नही है मगर ऐसा लगता है कि यह्‌ झाकाश है। अभी कह भी 
देते है कि देखो इस हालतमें ध्शकाश है, यह कल्पनाओोसे बताई वात हे, यह भाकाश 
नही है, वह तो धर्म भ्रधर्भ द्रव्यकी तरह अमृर्त है । वह आकाश भी द्रव्य है अपने 
स्वरुपसे है परके स्वरुपसे नहीं है। यह भी निरन्तर परिणसता रहता है । ये धर्म, 


सांधा-१ २६ : श्रे७ 


_ 


धर्म, आकाश, काल निरन्तर परिणमते रह 
हों शा सकती है, झमूर्त चीज है मगर यु 


है, यह बात भी विशद समभने में 
उनका सदभाव बतलाती 


थ्राकाद हव्यमें ६ साधारण गण--सर्व द्वव्येमिं ६ साधारण ग्रण होते हैं । 
सी श्राकाशमें भी परखो (१) श्राकाण है (२) वह आकाश अपने स्वसत्पसे हैं, परके 
स्वस्पसे नही है। (३) वह निरन्तर परिणमनेवाला द्रव्य है। अगर नहीं परिणमता 


छठे त्ताह् द्र्या्‌ (2007: नहा रह सच्ता है, बट । नह रो रहे सकता है अतः निरन्तर 


परिगमता रहता है। (४) अपनेमें ही परिणमता है दूसरेके नहीं परिणमता व अपने ही 
गुणोंवे बदलता है, परिणत्ति करता है, दूसदे पदार्थेके गुशोसे परिणति नहीं करता 


श्रः 


है। (५) इसका भी प्रदेश है । किस द्वव्यकी चर्चा चल रही है ? आकाश द्रव्यकी 
एस आवाण द्ब्यका विस्तार किनना है, किलनेमें फलता है ? श्रसीम है, भ्रनन्त प्रदेश 


पे 


है । आ्राकाअमें कल्पनाओसे कोई किसी भी दियामें दौड़ लगाए, कितना भी पहुँच जाये 
पर बहाँसि भी आगे कही कितना आकाश बड़ा है ? अनन्त बड़ा है । कल्पनाएँ करो कि 
ग्रत यहां तक तो श्राफाश है और वाकीमें वया आकाश नहीं हैं। यदि आ्राकाश 
ही है तो फिर क्या है? मकान बना है, कि पहाड़ बना है कि क्या बना है? कुछ नहीं 
बना है। कुछ नहीं बना है? वह तो फिर वही आकाश है और वना है कुछतो 
वाशमे ही बना है, आकाण असीम है, धर्म, अपर्म आकान द्रव्य ये तीनों एक-एक 


द्रव्प है, प्रमण्ड है, इनका भेद नहीं है, इनकी संस्था नहीं हे, आकाणके लोकाकाहय 


५ 
गला काफागपचकी जो भिन्‍नता है लह श्ोपात्रिक भेद है। आकाश द्रव्य एक है, जितने 
सधादाभर्म ६ प्रब्य रहते है याने पाँचों द्रव्यभी रहते है उतने ब्राकाशका साम लोकाकाश 
पि 


की उसने परे खाकाधथका नाम अगीकाकाश हैं, पर आऊाणके भेद नहीं होंगे। 


जिग फिसी जगह छोई स्थान बना द्विया, वाउण्डरी खीच दी तो यह हो गया कि यह 
झट इनेदी है सौर यह इनकी है एस प्रकार दो भेद हो गए मगर ये आकाणके भेद नही 
#ए ने थ्राफाणके भेइ होगे । यह भेद औपचारिक है। आकाश अनस्त्रप्रदेशी है और 
(६) बह प्रमेय है । 


काल द्रध्यके समान्य स्दषपकी सिद्धि--एसी प्रकार काल! द्रव्य है, काल द्रव्य 
एफप्ररेंणी है, लोकाकाप्षमें एक-एक प्रदेश है, एक-एक प्रदेशपर एक-एक कालागा है 
वे सपदे अदेशर्में रहनेयाले द्रब्यके परिशमनके निमित्तमूत्त है इसलिए प्रमंस्यात 
गटसाश है। (१) ये काल द्रव्य भी है (२) प्रपने रवरूपसे है परके स्वरुपस नहीं है । 
[३) मिरसर परिगामते रहते दे । (४) झपने ही गुराप्रदेशरे 


5*१ परिणशमते हट परक्क गुर 
प्रदेशन सही परिशमते हैं। (५) इसका भी प्रदेश है, एक प्रदेश ही सही इसका 


साकार है, बही इसका क्षेत्र है । (५) किसी ने लिसीके झानके हारा प्रभेय हैं । 
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प्रलोकाकाशके परिशसनका निमित्त :--यहाँ कोई श्रगर ऐसा . प्रश्न करे कि 
आकाश द्रव्य तो श्रसीम है, काल द्रव्य तो लोकाकागमें ही है तो लोकाकागके 
बाहरमें जो आकाश है क्या वह श्रपरिणामी है ? वहाँ काल द्रव्य तो है नहीं, फिर 
अलोकाकाश कैसे परिणमता रहता है ? उत्तर उसका यह है कि आाकाज द्रव्य एक 
अ्रखण्ड है। उस श्राकाश द्रव्यके परिणमनमें निमित्तभूत काल द्रव्य हैं, काल द्रव्य 
यही है पर काल द्रव्यका निमित्त करके परिणमनेवाला जो श्राकाञ द्रव्य हैँ वह 
अपने स्व प्रदेशोंमें परिणमता है, वर्योंकि आ्राकाश भिन्‍न भिन्‍न नहीं है, अखण्ड द्रव्य 
है, निमित्तभूत काल, उसके सान्निध्यमें चाहिए, पूरे विस्तारके समान चाहिए सो नहीं । 
जिस प्रकारका निमित्त बनता है वही उसका सान्निध्य कहलाता है। जैसे बहुत बड़ा 
वर्तन है श्रीर श्ररिद एक किनारे जल रही है तो सारे वर्तनका पानी गरम हो जानेमें 
निमित्तभूत है वही सान्निध्य कहलाता है | कितना ही निम्ित्त ऐसा कहलाता है जो 
सामने नहीं है और निमित्त भूत कहलाता है, तो उनके उस ढंगका होना ही सास्लिध्य 
कहलाता है । सान्निध्यका मतलब पास शआ्ानेसे नहीं है या चारों तरफ होनेसे नही 
है । काल द्वव्यका निमित्त पाकर अ्खण्ड झाकाण परिणमता है । 


गभित सामान्य विशेषका श्रवधारण--इस प्रकार छहों द्रव्योमे छह साधारण 

गुण हते ही है। उन साधारण ग्रुणोंके होते हुए द्वव्योमें लक्ष्यरूप असाधारण 
गुण रह सकते है और साधारण गुराके रहते हुए द्वव्योंमें साघारण ग्रुण रह सकते 
है । ऐसा इनका अविनाभाव है । इसलिए द्रव्य सामान्यके ज्ञानको अपने मनके नीचे 
बनाए रखकर विशेष द्रव्योंका वर्णन सुनना, जैसे किसी घटनाका वर्णन करते हैं कि 
देखो इतनी मूल वात चित्तमें जमाये रहना, फिर बात सुनना । क्योंकि, वह जितनी भी 
बातें करेगा उन सब वातोंमें मूल वात उसके काममें श्रावेगी, करेन्‍्ट देगी, इसलिए 
मूल वातपर पहिले बल दिया जाता है कि इसको हृदयंगम करके फिर हमारी वात 
सुनो । इस भ्रकार द्रव्यसामान्यकी वातको मनमें हृदयंगम करके श्रव विशेष द्रव्यके 
परिज्ञानका प्राग्भार करना अर्थात्‌ विवरण करना । इस प्रकार १२६ वी गाथा तक 
द्रव्यससामान्यका परिज्ञापन हुआ।, ज्ञापन हुआ, जताना हुझ्ला कि द्रव्य सामान्य यह है। 
अब आगे की गाथामें द्रव्य विशेषका वर्णान किया जायगा । 

दव्व॑ जीवमजीवं जीवो पुणा चेदशोवश्लोगमओ्रो । 

पोग्गलद॒ब्वप्पमुहं अचेदरणंं हवदि य अ्रज्जीव ॥ १९७ ॥ 


द्रव्यविशेषका विवेचन :--श्रव दक द्रव्य सामान्यका वर्णान हुआ, अब दृव्य 
विशेषका प्रज्ञापन करना है | ज्ञापन माने जताना और प्रज्ञापन माने अकृप्ट रूपसे 


अथवा द्रव्यको विस्तारसे जताना । यहाँ जब द्रव्यको विशेषरूपसे माननैकों उपयोग 


गाया १२७, दिनांक ६-२-६३ १३६ 


हुआ तो सबसे पहिले जो भेद निकला वह जीव और अजीवका भेद सिकला, ज्ञर्थात्‌ 
द्रव्य दो प्रकारके हैं। (१) जीव और (२) श्रजीव । जीव श्रौर श्रजीव इस तरहसे 
दो भेद निकालनेके प्रयोजन हैं अजीवसे हटना और जीवमें लगना । अजीव क्या 
चीज है? तो जितते दिखनेमें आनेवाले समस्त स्थंध हैं वे श्रजीव हैं श्रीर जिसमें दिसने 
की योग्यता ही नहों ऐसे सूक्ष्म स्कन्ध श्रजीव है, परमाणु श्रजीव हैं, श्रीर अपूर्त जो 
धर्म अधरम, आ्राकाश व काल द्रव्य हैं थे भी श्रजीव हैं, यह शरीर भी श्रजीब है, द्रव्य 
कर्म भी अजीव है और द्रव्य कर्मोको निमित्तमात्र पाकर अपने आपकी शओआत्मामें 
जो राग द्पादिक तरंगे होती है वे .भी अ्रजीव हैं ॥ न जीव: इति अजीवः । 
यहाँ ६ साधारण गुणों सहित द्रव्यके भेदमें भ्रजीवक्रा प्रकरण है सो यह श्रवधारण 
करना कि पुदूगल, धर्म, अधर्म, श्राकाश श्र काल ये पाँच द्रव्य श्रजीव हैं । 


रागह पादिककी श्रपेक्षित विवक्षा :--जीवका श्रर्थ है एक ज्ञायक स्वभाव | 
रागह्ेषादिक भाव यद्यपि जीवके परिणमन हैं, फिर भी वे स्वभावज नहीं हैं, 
स्व॒रसतः अपने श्राप अपने ही स्वभावके कारण उठे हुए भाव नहीं है । इसलिए उन्हें 
प्रभाव कहते हैं। कर्मके उदयसे उत्पन्न जो भाव हैं वे पर हैं, भेरे नहीं हैं। ये भेरे 
नहीं हैं, यह हुआ निरचयनय और विवक्षित एकदेश शुद्ध निश्चयनयसे क्या है ? 
'निशचयनयहष्टिसि जिस पदार्थमें जो स्वभाव है वह उस पदार्थमें निरखा जावे भौर 
विवक्षित एकदेश शुद्धनिश्चयहप्टिमें, जिसको शुद्ध देखनेकी दृष्टि है उसे तो भ्ते 
प्रकारसे घुद्ध रहने ही दिया जाय फिर इस स्थितिमें जब यह पूछा जाता है कि रागा 
दिक भाव किसके हैं ? तो कहा जाता है कि ये परके है, पौद्गलिक हैं। पृज्य 
श्री जयसेन महाराजकी टीकाका अवलोकन कीजिए जिसमें निरचयनयसे रागादिक 
भाव पौदुगलिक हैं ऐसा विवेचन है, अब देखी कितना अन्तर पड़ गया है ? उसीमें यह 
बताया है कि रागादिक भाव जीवोंकी चीज है किन्तु यह भी जानते हैं कि अशुद्ध- 
पनिर्चयनयमें और विवक्षित एकदेश शुद्धनिश्चयनयमें यह थात झ्राती है कि रागादिक 


पौद्गलिक है। ज्ञानीकी कला बड़ी स्पष्ट कला है। सब कलावोंका उपयोग करते हैं 
ज्ञानी, निश्वयकलाकी सिद्धिके लिये ॥ 


परमशुद्ध निर्वयतयकी बविवक्षा--परम शुद्ध निशचयनयसे पूछा जाय कि 
रामादिक आात्मीय हैं कि पौदगलिक हैं ? उत्तर श्रजीव हैं, ये जीव नहीं हैं । जीव तो 
शक ज्ञायक स्वभाव है, वितर्क विचार छूटपुट ज्ञान जो उठता है, यह भी जीव नहीं है, 
यह भी अजीव है। दृष्टि यहाँ यह है कि ज्ञायक स्वभाव है सो जीव है। जो श्रुव है 
वह पदार्थ है । जीव पदार्थ वया है ? जो ज्ञायक स्वभाव है सो जीव पदार्थ हैं। इस 
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हृष्टिकों अन्ततक नही छोड़ना है, जिसे जोब बताया जारहा है। ये छुटपुट ज्ञान 
वितक॑ विचार आरादि भी अजीव हैं । जीव तो ध्रूव ज्ञायक स्वभाव है । 

जायक श्र ज्ञेय--अ्रव इस प्रसंगमे चले ज्ञायक और ज्ोय। यहाँ नोयफा 
मतलब पर सत्से नही लेना है, यह पर सत, पर पदार्थ वास्तवमे ज्ञेय नही है, वास्तव 
मे नव तो ज्ञयाकारपरिणति है। जैसे सामने ऐना है और पंछे वहुतसे पक्षी है ती 
उस ऐनाकों देखते हुए ही हम सब पक्षियोका वर्णन कर सकते हैं। अव बहु 
पक्षी उठा, श्रव वह भाग गया, इस तरहसे हम वहाँ साक्षात्‌ पक्षियोकों जान रहे 
है कि ऐनाके परिणमनको जान रहे है ? साक्षात तो दर्षणके परिणशमनको जाने रहे 
है, हम उस ऐनाके परिणमनको जान रहे है भर पीछेफी वातकों हम वर्णंनमें ले सकते 
है । इसी तरह हम सव जीव सर्दव निजके ज्ञयाकारपरिरशामनको जानते हैं और उस 

याक्षारपरिणमतको जानते हुए हम उन सब द्रव्योकी व्याख्या करते है जिसके 

अनुम्प यह ज्ञयाकारपरिणमन हुआ । तब शअ्ञेय वया चीज है ? ज्ञेयाकार झ्ात्म- 
परिणमन । वह है ज्ञेय और ज्ञायक है आत्मा । इन दो वातोमे जीव कौन है और 
श्रजीच कौन है ? जो ज्ञायक स्वभाव है वह जीव है और जो ज्ञेयाकार परिणमन है 
वह श्रजीव है । इस दृष्टिकों लेकर चलनेसे सव बाते ठीक जचती चली जावेंगी । 

ज्ञायक ज्ञेयमें श्राशवावि--ज्ञायकमे ज्ञेप आना सो तो ग्राश्नव है शौर ज्ञायक्मे 
ज्ञेयफा चंधना बध है और ज्ञायकमे ज्ञेबका नआता सो सम्वर है और ज्ञायकमे से 
ज्ञेयका सिरना सो निर्जरा है और ज्ञायकम ज्ञायक रुप ही रहना सो मोक्ष है। यह 
बान साधारण व्यास्याकी नहीं कह रहे है, देखो मोटे रपमे भ्रपती हालतपर वजर 
करलो, हम जो परतन्न बने है बहु इसलिए बने हू कि हमने ज्ञानमें, रनेह परिवारको 
ले लिया | हमारा उन परिवारके जनोंकी ओर लक्ष्य है, स्नेह है। हमारे उपयोगमे 
परिवारके लोग आये यह तो हुआ श्राश्षवन और हमारे ज्ञाममे परिवार ही समाया हुआ 
है, निकल नहीं पाता है, उसको पकड कर रह गये हैं यह हुआ बन्ध, और हमारे ज्ञानमे 
परिवारके लोग न थ्राये तो यह लो हो गया संबर। इन णब्दोका सर्वेतोमुखी अर्थ 
नहीं लगाना । जिस प्रकरणका सार तत्त्वों कह रहे है उस प्रकरणका सार तत्व 
लगाना । ४-५ प्रकारके सप्त तत्तोका वर्णन चल सकता है। ज्ञान यदि परिवारम 
हटने लगा तो यह हो गया निर्जरा और यदि परिवारका ज्ञान न आये, केवल ज्ञायक 
रहे तो मोक्ष है। इस तरहका जो प्रकरण है कि परिवारका ज्ञान ही न भाव वहाँ 
इस प्रकरणका सर्वतोमुखी मोक्ष है। भिन्न-भिन्न प्रकरणमे भिन्न-मिन्न प्रकारसे इस 
सप्त तत्त्वों को देखना चाहिये। 

ज्ञान ज्षेय सम्बन्धी श्रालवादिक :--ज्ञानमे ज्ञेय आया सो आ्राश्षव है झौर शात 
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से ज्ञेग रुक गया सो सम्वर है, ज्ञानस ज्ञेग खिरा सो निर्जरा है और ज्ञानमें ज्ञान ही 
रहे सो मोक्ष है ।जिसे कहने है दर्शन और ज्ञानके उपयोगोंका एक साथ रहना । दर्शनमें 
ज्ञेयाकारका ग्रहण नहों है, ज्ञावक्रे ज्ञेयाकारक्ा ग्रहण है। ज्ञेयाकार होता तो रहता 
है निरन्तर, पर जिस समय जेयाकारको ग्रहण किया जाता है उस समय कहा जाता 
है ज्ञानोपयोग और ज्ञयाकारको ग्रहण नहीं करता तो-यह चतन्‍्य उस नमय दंशनो- 
पयोग कहलाता है। ग्रह चीज हम संसारी जीवोमें क्रमसे होती हैं, । भगवानमें 
ज्ञेयाकारका ग्रहण करता ज्ञयाकारका न ग्रहण करना एक साथ चलता है। ऐसी 
शुद्ध एक दछ्शाही है दर्शनोपयोगमें एक ज्ञायक स्वरूप निज आत्माका निविकल्प प्रतिभास 
हैं। जब भेदव्याख्या करते है तो तल्लीनता चरित्र ग्रुणका काम है और दर्शन गुणका 
काम ज्ञायक स्वरूप निज भात्मतत्त्वका प्रतिभास है। दर्शनमें कितनी बातें श्रायीं कि 
ज्ञानसे जितना जो कुछ जाना और ज्ञानसे जितना यहाँ परिणामन हो चुका उस 
परिणमन सहित शभात्मप्रदेशका प्रतिमास हो तो वह दर्शनका काम है सव समभलो 
यह दर्शन ज्ञानसे कम नहों रहा । 

दर्शनोदयोग व ज्ञानोपयोगका दृष्टान्त - जैसे एक कथानक है कि राजासाहब 
कहीं बाहुर चढ़ाईपर गए, वहाँ दूसरे राजाको जीत लिया । वहाँकी [ राज्य व्यवस्थामें 
लग गए, कई दिन हो गए। भ्रव घरकी सब रानियोंकों पत्र लिखा कि जिसको जो 
चीज चाहिए वह लिखे, उस चीजकों लानेकी कोशिश जरूर की जायगी। रानियाँ 
संकड़ो थीं, किसीने लिखा कि हमें अमुक्त वस्तु चाहिए, हमें साड़ी चाहिए, किसी 
रानीने लिखा कि श्राभूपण चाहिए, किसीने कुछ लिखा, किसीने कुछ, पर छोटी 
रानीने श्रपनी पत्रमें केवल १ का दाब्द लिख दिया और नोचे दस्तखत कर दिया । 
राजाने पत्र खोला, देखा कि ठीक, जो भी पत्र देखें ठीक, पर छोटी रानीका पत्र 
मिला तो मन्‍्त्रीसे पूछा कि इस १ का क्या मतलव है ? मन्त्रीने कहा कि इस रानीका 
कहना है कि हमें तो केवल एक आप चाहिए, धन वैभव, गहने हमें कुछ नहीं चाहिए 
हमें तो केवल आप चाहिए। कहा ठीक है | जब राजा राजधानीमें गए सब रानियोंके 
यहाँ सभी चीजें भेजवा दी और छोटी रानीके महलमें स्वयं पहुँच गए । तो अब यह 
वत्तलावो कि सबसे अ्रधिक वैभव उस छोटी रानीको मिला कि नहीं ? राजाके पास 
सब वँभव हे तो वह भी उसे मिला, और राजा भी उसे मिला । इस तरह ज्ञानने तो 
सारे लोकको जाना, सारे लोकको जाननेवाले ज्ञानसे तन्मय आत्माका प्रतिभास होना 
सो दर्शन है। तो देखो भैया ज्ञाननें जो चमत्कार पाया उससे भी विशेष वात दर्णनने 
प्राप्त की । यह स्वरूप समझानेके लिए कहनेकी वात है दर्शन और ज्ञान हैं तो समान । 
हाँ, अब प्रकरण पर श्रायें। अभी ज्ञायक ज्ञयकी बात चल रही थी कि ज्ञायक जब 
ज्ञेयकी ओर है त्तो आश्रव हुआ और ज्ञेयको पकड़ कर रह गया, तो वंध हुआ और 
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ज्ञायक ज्ञयकी ओर ने भूका तो सम्बर हुआ और ज्ञायक ज्ञेयकी वातोंसे निकल कर _ 
रहा तो निर्जरा हुआ और जव ज्ञायक मात्र ज्ञायक रहा तो मोक्ष हुआ । 


प्रतुयोग द्वारोंसे बंध विवेचना :--यहाँ कह रहे हैं उपयोग की वात जैसे 
समऊानेमें वधके प्रस्तावमें यहू बताया गया कि बंध किसे कहा ? दो कहा कि जब 
रागादिकको उपयोग भूमिमें न लिया जाय तो वहाँ बंध नहीं बनता | करणानुयोगकी 
व्याख्या द्रव्यानुयोगसे सूक्ष्म मानी जाती हैं। यह द्रव्यानुयोगकी अपेक्षा कथन समझो । 
करण्ानुयोग में तो यह कहा कि आत्मानुभवके समयमें भी चौथे पाँचवें छठे आदिक 
गुणस्थानमें अ्रपने-अपने सुमि के अनुसार रागादिक निरन्तर चलते रहते हैं । 


प्लात्सानुभुतिकी प्रक्रियाप्नोके समय भी रागराठिक :--जब यह सम्यरदृष्टि 
आत्मानुभवके क्षणमें आत्मानुभूति केवल ज्ञानानुभूतिकी प्रक्रियामें है उस समय भी 
किन्हीं गुरस्थानोंतक रागादिक चल रहे है किन्तु रागादिक्र भाव उपयोग भूमिमें नहीं 
रहते है इस कारण उस समय उन्हें बंध नहीं है अर्थात्‌ उपयोग भ्रूमिमें लानेसे बंध 
होता है वैसे बंध नहीं हैं । इसका तात्परय यह है कि अनन्तानुबंधीकापायकृत बन्ध नहीं 
है,भोर कपायकी तीब्रतामें होनेचाल। बन्ध नहीं है, और जहाँ अप्रत्यत्याख्यानावरण का 
भी उदय नहीं वहाँ उसका भी वन्ध नहीं है । तथा उस समय जो राग चलता है, जो 
वन्‍्ध चलता है बह संसारका प्रयोजक नहीं है, संसारका बढ़ानेवाला नहीं है इसलिए 
द्रव्यानुयोगमें बताया जाता है कि सम्यग्हप्टिके (निम्न-गुरास्थानोंमें - भी) बंध नहीं 
उसका तात्पय॑ यह है कि बुद्धिकृत बन्ध नहीं। जो वन्ध है वह संसारका प्रयोजक 
नहीं है, अतः वह अवन्धवत्‌ है, ऐसा माना है। करणनुयोग तो सूक्ष्म चातोंको भी 
प्रकट करता है इसलिए वहाँ कहते हैं कि आत्मानुभृतिके क्षण में भी रागादिक चल 
रहे हैं | ज्ञायक और ज्ञ यकी जो चर्चा की है वह उपयोगकी वात है श्रौर कहा है कि 
जब उपयोग क्षेत्रमें रागादिक नही झते तब निर्जरा हैं, यह भी उपयोगकी बात है, 
उसका प्रग्नोजन द्वव्यानुयोगमें, मोक्षमार्गकी वात बतानेके प्रकरणमें सब मर्म प्रविष्ठ 
है | श्रव गाथाऊ़े व्यक्त भावमे आइए | जव द्रव्यके भेद करने चले तो सबसे पहिले 
यह वात आयी कि द्रव्य दो प्रकारके हैं, (१) जीव और (२) श्रजीव । जीव तो वह 
है जो चेतना-उपयोगमय है और अजीब वह है जिसमें चेतना उपयोग नहीं है । यह बात 
पहिले आा छुकी है कि विशेषके वर्रानोंके समय द्रव्यके सामान्य गुणोंकी वातको 
नहीं भूलना है। साधारण गुणोंकी वजहसे असाधारण गुण कायम हैं और 
असाधारण गुणकी वजहसे साधारणगुण कायम हैं। यही इस कथनका मतलब है 
कि साधारणस्वरूपके कारण विश्वेषका स्वरूप है भौर विशेषस्वरूपके कारण सामान्य 
का स्वरूप है | वस्तुतः सभी स्वरूप अपने आपमें है। 
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विज्ञानसिद्ध जीवके तक :--विज्ञात सिद्ध बात यह है कि यदि ऐसी कल्पना 
करें कि जीव एक वह पदार्थ है, जिसमें चैतन्यनामक अ्रसाधारण गुण नहीं हैं और 
खूब खुशीसे द्रव्योंमें ६ साधारण गुण मानो तो क्‍या इस कल्पनासे वे गुर स्वयं अपने 
ग्रस्तित्वको सिद्ध कर सकेंगे ? श्र किसीमें असाधारण गुण न हो तो साधारण गुर 
कैसे टिकें, बतलाओ ? जैसे इन जीवोंमें ऐसी कल्पना करें कि भैया ! हम साधारण 
गुणोंकों नहीं मानते, याने अस्तित्व, वस्तुत्व, द्रव्यत्व, अगुरुलबुत्व, प्रदेशवत्त्व व प्रमेयत्व 
नहीं है, भौर खूब चेतना है तो बताओ यह असाधारण भाव कैसे ढिके ? चेतना है, 
ऐसा हुआ तो अस्तित्व तो आ गया। वह चेतना अपने रूपसे है और पर के रूपसे 
नहीं है । ऐसा कहें तो वस्तुत्व तो आ ही गया और चेतनाकी चैतम्यात्मक वृत्तियाँ 
बनती रहती हैं तो द्रव्यत्व झा गया । चेत्तन अपने आपमें ही परिणत्ति करता है । 
परमें परिण॒ति नहीं करता है, लो अगुरुलधुत्व आा गया । उसका आकार प्रकार ध्यान 
में आया सो प्रदेशवत्त्त भझ्ागया, किसीन किसी ज्ञानका प्रमेय- है, सो प्रमेयत्व श्रागया । 
यों देख लो भैया ! साधारण गुण न हों तो असाधारण गुण नहीं टिक सकता और 
असाधारण गुण न हो तो साधारण गुण नहीं टिक सकते | इसी कारण पदार्थ” 
सामान्यविशेषात्मक हैं । केवल सामान्‍य हो हो, विशेष न हो ऐसा कुछ नहीं हैं, केवल 
विशेष हो सामान्य नहीं हो ऐसा भी पदार्थ नहीं है। निरक्षेप सामान्य भी हो और 
निरक्षेप विशेष रहे ऐसा दोनोंको रख दें तो भी ऐसा कोई पदार्थ नहीं है । इस प्रकार 
पदार्थ सामान्यविशेषात्मक हैं भ्ौर इस कारण सामान्यके वर्णंनकों न भूलकर विशेष 
के वर्णनमें चलना चाहिए । यहाँ यह वार-बार याद दिलाया जारहा है। 


द्रव्यका विभाजन :--द्रव्य जीव और अ्रजीव' दो भागोंमें बटा है। जब 
चतुप्टयकी हृष्टि है तो पुदूगल, धर्म, अधर्म, आकाश, काल अजीव हैं और जीव जीव 
है ओर जब भावात्मक हृष्टि है तो उसमें यह ध्रूव ज्ञायकस्वभाव तो जीव है और 
इसके अतिरिक्त जितने भी तत्त्व हैं वे जीवकी परिणति हों, जीवके विकार हों, जीवका 
छुटपुट ज्ञान हो वे सब अजीव हैं । द्वव्यानुयोगकी मर्मभूत हृष्टिसे इस तरह जीव और 
अजीवकी व्याख्या है । 


समयसारमें जीवकी विवेचना--समयसारमें जहाँ यह बताया है कि अध्यवसाय 
जीव नही है, सुख दुःख भाव जीव नहीं है, राग हंषकी संतति भी जीव नहीं है । 
जिसको लक्ष्य क्रके इनमें जीवका निषेध किया है वह परमार्थ जीव क्या है ? जीव 
वह है जो शाश्वत सहज हो । इस दृष्टिमें ज्ञायकस्वभाव ही जीव है उसके विशुद्ध 
परिणाम भी जीव नहीं, गुणस्थान भी जीव नही, संयमस्थान जीव नहीं, जीवसमास 
जीव नहीं । परमार्थपद्धतिमें लक्ष्य पर पहुँचना है। वहां गुरास्थान क्या है ? पुदूगल 


ओके का हक . .  -:  प्रबननसारेयप्रवंचन पंप भाग “' 


क्या है इंसकी चर्चा नहीं. किस्तु वह जीव नहीं है, इसकी .चर्चा है. वहाँ: यह नहींहै,.. .- 
इसकी चर्चा है| वहाँ यह नहीं वताया है कि राग, द्वॉप, विषय, कपाय विशुद्धि संयम -:- : 
' यह कया चोज है। पुदूगल है कि आत्मा है, क्या है ? यह नहीं बताना है, वहाँ. तो. - हे 
इतना लक्ष्य कराया गया कि शुद्ध जोब तत्त्व वंया है.? भैया जीवमें टिक्के, जिसमें 
टिकनेपर अंनन्तानन्द ' होता है.) इस पावन .रास्तेसे चलने लगो तो वौचमें- बहतसे 
तत्त्व रोकने लगते. हैं, अरे रुको,रको, दो मिनटके लिए रुको । नहीं-नहीं, हमें दो - 

मिनट भी रुकनेकी फुरसत नहीं है । जैसे प्रगतिशील समर्थ पथिक .विरोधी. लोगोको - - 
“फटकार कर श्रपने प्रिय थानको पहुँचते हैं.इसो तरह इस सम्यग्यानी, जीवकों.. संयम- - 

अध्यवसाय आदि भाव श्रटकाने लगे, तव उनको ऋकोरकर . कि ,यह.मैं नहीं, ;आ्रागे.'' 

आगे बढ़ता चला जाता है यह ज्ञानी।.. . .. हज ख 





ह हष्टिपर ध्यातकी- प्र रएा--किस - हृष्टिमें यह गुप्त , चमत्कार हो रहां है यह. - 
ध्यानमें. रखता; नहीं, तो कई सुननेवाले भाई सोचेगे कि क्या बात “बोली जा रही हैं: 
और अन्य सब दृष्टियोंकी अपेक्षा. यह वात गलते :है।। शुद्ध श्ञान.स्वंभावकी हृ्टिकों ... 
जमावो, इस- पद्धतिमे हम. आगे वढ़ सकेंते-: हैं और इस वबढ़ावाके शआ्रागे- अन्दर बीचकें . प 
जो स्थान मिलते हैं उन सबको न मानें, . एक तरहसे.: कहें तो' नेति की. पद्धतिंसे सर्वे... 
अतत्त्वोंको हटाकर: बढ़े,, यह मैं. नहीं हूँ । भावात्मकतां की; हृष्टिमें . एक स्वलूप हैँ.। 
स्वरूप चतुष्टयकी .दृष्टिमें वे सव जीव ५ तरहेके हैं, नारकी, तियंज्च' मनुप्य, देव: : 
और सिद्ध.।पर भावात्मक दृष्टिके प्रयोजनवण सम्यरदुग्टी ज्ञानी पुरूपके द्वारा जीव जो 
' खोजा जाता है वह ज्ञायक स्वभाव ही जीव है, अन्य कुछ नहीं । ह 
' सामान्य और श्रसामांन्य गुर दृष्टि--जगतके जितने भी पदांथे हैं उन 
पदार्थो्में एकता रहे, ' इस एकताका कारणभूतं तत्त्व 'क्या है ? '्रंव्यसामान्य । जैसे 
कि कोई लोग कहते हैं कि ब्रह्म एक. है, सर्व व्यापक है, ठीके है, एके है, सर्वव्यापक 
है, जितंनी भी जोंतियाँ होती हैं वे सीमा तो रखो नहीं करतीं हैं, जाति तो. “ 
ज्ञानगम्य हैं, तत्त्व है। तो यह सत्त्व द्रव्पत्व संवंत्र एक्र है और व्यापक है। सो ऐसा यदि: है 
उनका यह ब्रहम है तो कुछ अन्तर नहीं है। कोई ब्रह्मके स्वर्ूपको हैं कि... 
 ज्ञानरूप है, कोई कहते. हैं कि आनन्दस्वरूप है | यदि ..वह ज्ञानंख्प है तो “अन्न. 
ये जो दिखने वाले स्कंघ है उनको ब्रह्मतत्व कहेंगे क्या.? और यदि आनन्द 
स्वरूप है तो जो आनन्दंसे शून्य है उनको ब्रडू म कहं। जायगा क्या ? भेया: सत्त्वकी | 
: दृष्टिसे, द्रव्यत्वकी दृष्टिसे सव कुछ एक है, . सवंब्यापक हैःपर इसमें जब असाधा रण. 
। गुरा लगा दिया-कि ब्रहू मका. स्वरूप ज्ञान है, यदि ऐसी विशेषता लगावें तब तो. वह : . 
भ्रह म. एक व्यापक नहीं घटित होगा । एकत्वका कारणभूत तत्व है बव्यत्व सामान्य] 
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उस द्रव्यत्वसामान्ययों न छोड़कर स्वयं उनमें समाया हुआ जो विशेष लक्षण है 
उसका सद्भाव भी नियमसे है। सो जब द्रव्यसामान्य कहा तब तो अन्‍्योन्यव्यवच्छेद 
नहीं हुआ । एकमे दूसरा अलग नहीं हुआ । किन्तु, जब विशेपगुण बताएं तो एक 
डूसरेसे अलग हो गए। ज्ञानगुण बनानेसे ज्ञानगुणसम्पन्त चेतन आत्मा अलग ओर 
शोप द्रब्य सब अलग हो गए । 

दिशेष गुण ही द्रथ्यभेदके कारण -भैया ! जब द्रव्यसामान्यकों न छोड़कर 
उनमें विशेषगुण देखा जाय तो द्रव्यके दो भेद हैं, (६) जीव और (२) श्रजीव कोई 
यह प्रदन कहे कि पदार्थ कितनी तरह के होते हैं तो उसको क्‍या उत्तर दोगे ? उत्तर” 
दोगे कि पदार्थ दो तरहक्े होते हैं एक जीव और दूसरा अजीव । दो तरहके होते हैं सो तो 
ठीक है, और कोई पूछे कि पदार्थ कितने होते है ? तब क्या कहोगे कि दो होते हैं जीव 
और अजीब ? नहीं, भैया ! यह उत्तर तो गलत है । पदार्थ दो नहीं है, पर पदार्थ दो 
तरहके हैं । पदार्थ कितने हैं, याने द्रव्य कितने हैं ? क्या उत्तर झायगा ? द्रव्य ६ हैं, 
यह उत्तर गलत है। और प्रकार पूछते पर यह उत्तर सही आयगा कि द्वव्य ६ तरहके 
हैँ । द्रव्य ६ नहीं है, द्रव्य अ्रनन्तानन्त हैं--अनस्तानन्त जीवद्रत्य, उनसे अनस्तानस्तगुरों 
पुद्‌ गल द्रव्य, एक धर्म द्रव्य, एक अधर्म द्रव्य, एक आकाश द्रव्य और असंख्यातत 
कालद्रब्य । इन अनन्त द्रव्योंको संक्षिप्त जातियोंमें बाँदा जाय तो ६ जातियाँ होती 
हैं --जीव, पुदूगल, धमे, अवर्म, आकाश शर काल । फिर, दो जातियाँ नहीं होंगी जीव 
ओर अजीव । क्योंकि, जीव कहनेमें तो श्रसाधारण गुर/ बता दिया, मगर अजीव कहने 
में कोई गुणा नहीं आया । यह तो निपेधात्मक वचन है। पर जैसे जीवमें आया कि 
उसमें चेतन्य गुण है इसी तरह इस अजीवको वंतलाओो कि इसमें क्‍या गुण है ? 
अजीव कहनेमें असाधारण ग्रुण नहीं आया इसलिए जातियाँ दो नहीं है जीव ओर 
अजीव । श्रभी तो निषेवात्मक रूपका यह वर्णान किया गया है कि द्रव्यके विशेष 
दो हैं जीव और अजीव । ऐसा वतानेमें हितकी बात यह कही गयी है कि श्रजीव 
से हटना है, और जीवमें झाना है। जातियाँ दो नहीं है जातियाँतो छः है। 
जातियाँ वनी हैं अ्रसाधारण गुणोंको लेकर । ज॑से कहा जाय कि जातियाँ दो हैं 
एक जैन और दूप्तरा अरजन, तो इसमें निपेधात्मक दूसरा नाम हो गया जो जैन नहीं 
सो अजन | इसी तरह यह भी हे कि चैतन्यमय है सो जीव श्रौर जो चेतनामय नहीं 
सो अजीव । यों जीव और श्रजीवके विशेषोंकों बताया । 

द्रव्य व्यक्तियाँ--अब व्यक्तियोंको बतलाते हैं कि जीवकी तो एक जीव द्रव्प् ही 
व्यक्ति है किन्तु अजीवके हैं पुद्गल द्रव्य,धर्मं द्रव्य, अ्रधर्म द्रव्य, आकाश और काल द्रव्य 
ये ५ प्रकार व्यक्तियाँ । इस प्रकार सब पदार्थ ६ हुए-जीव, पुद्गल, धर्म, अ्रधर्म,भाकाश 
ओर काल । देखिये सब वर्णनोंमें द्रव्यत्वस।मान्यका स्मरण ने छोड़ना । वाह | 
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श्राचार्यदेवकी कैसी अनूठी पद्धति है जरा इस बातको ऐसे संकल्प और कन्पनासे सोचो 
कि इस सारे विश्व मे केवल एक सत्‌ ब्रह्म है, सत्‌ है वही सर्वत्र है। अब आगे बढ़ो 
और देखो जैन सिद्धातमे किसी चीजका वर्णन ६ प्रकारसे किया जाता है। नाम, 
स्थापना, द्रव्य, क्षेत्र काल और भाव । किसी भी चीजका वर्सान हो, ६ प्रकारसे 
होता है । 
जैसे जिनेद्रभगवान, तो “जिनेन्द्र” यह हुआ नाम जिनेन्द्र और यह कहलाता है 
जिनेन्द्र, ऐसी बुद्धि करनेका नाम है स्थापनाजिनेनद्र और सृतिमे जिनेन्द्रकी स्थापना 
“होती है तथा जो साक्षात्‌ समवशररा/मे स्थित है उसमे यह स्थापनाकी बुद्धि की कि यह 
है जिनेन्द्र, इसको भी स्थापनाजिनेन्द्र कहते है । द्रव्य जिनेन्द्र- जो जिनेन्द्र होने वाला 
है, समाधि मे उत्तीर्ण हो रहा है वह है द्रव्य जिनेन्द्र जो प्रदेशात्मक रूपमे क्षेत्रात्मक 
रूपमे जाना हुआ हो, अथवा जिस स्थानसे ज्ञानकल्याण व निर्वारा- कल्याण 
हआा हो वह क्षेत्र जिनेन्द्र हुआ । काल जिनेन्द्र जिन पर्यायरूप है। भाव रूप जिनेन्ध 
वतंमान जिनपरिणामरूप हे । यो किसी भी चीजका वरणंन ६ प्रकारसे होता है। 
सत्‌ की व्यापकता---सामान्य जो सत्‌ सर्वव्यापक है, समस्त विश्वमे एकरूप है 
सत्‌से कौन छूटा है ? चाहे भगवान हो, चाहें संसारी हो, वे सब सत्‌ मे झा गये, भेया 
है ना ठीक, उस सतके वावत देखो नाम सत्‌, स्थापना सत्‌, क्षेत्रसत्‌ु, कालसत 
ओर भावसत्‌ यो हम उस एकको ६ विशेषोमे श्रगर देखते हैं तो व्यक्तियाँ उनमे 
प्रकट होती है ) 
नाम, स्थापना, द्रव्य, क्षेत्र, काल व भावकी दृष्ठिसे सतका बैभव--तामका 
अर्थ है चलना ? नामका काम है चलना । जैसे अपन लोगोमे जो नाम रख लेते हे वह 
किसलिए ? अपना नाम चलानेके लिए। नाम रखे बिना कुछ नहीं चल सकता है तो 
नाम रूप सत्‌ हे चलनेका साधनभूत्र । लोग तो स्पष्ट कह देते है कि इनका नाम चल 
गया । किसीने मंदिर बनवा दिया उसका नाम चल गया, किसीने बेदी बनवा दीं 
उसका नाम चल गया | नामका काम हे चलना। और, समस्त सत्र में से चलनेका 
कारणभूत कौनसा द्रव्य है ? याने जो चल सकने वाले द्रव्य है उन द्रव्योके चलनेकी 
- क्रियाका कारणभूत (निमित्तलूप) कौन सा द्रव्य है ? वह है धर्म द्रव्य ॥ उस व्यापक 
सत्‌ को नाम सत्‌ की हृष्टिसि देखो तो निकला क्या ? द्वव्य पदार्थ (उसमे नाम सत्‌ 
की व्यक्ति है धर्म द्रव्य ) उस एक सत्‌को. स्थापनासत्‌की हष्टिसे देखा जाय तो 
स्थापना सत्‌ कौन हुआ, जिसने कुछ थाप दिया, रख दिया, ठहरा दिया हो? तो 
ठहरानेका आधारभूत व्यक्ति निकला अधर्म द्रव्य। इस कल्पनाके मुताबिक सीधी 
डीक बात तो नहीं है पर है यह अरह्व॑त्से हत्तकी ओर आने की पद्धति है। इसमे 
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प्रयोजतक्नी वात निकलेगी जिसे अंतमें कहेंगे। भ्रव उस महाव्यापी संद्‌ ब्रह्म॑को 
द्रव्य सतकी दृष्ठिसे देखो तो निकला पुद्गल द्रव्य जिसे कि एक व्तुके रूपम्रें पिण्डके 
रूपमें बता सकते है कि यह है। पर 


क्षेत्रादि सत्‌ में विस्तारकी प्रधानता--जब व्यापी सत्‌ को क्षेत्रसत्‌ की हृष्टिसे 
देखा तो निकला आकाश द्रव्य । काल सतूसे देखा तो निकला काल द्रव्य और भावसत्‌ 


श्भ 


से देखा तो भाव सत्‌ जीवद्रव्य निकला । 


जीव द्रव्पफे परिचयकी साधिका भाव दृष्टि---प्रयोजत यह है कि हम जीव 
सत्‌ को भावात्मक हृष्टिसे देखें तो जीवद्नव्यका ज्ञान होता है, विशद 'पहचान होती 
है श्लौर यदि अच्य अन्य नाम स्थापनादि हृष्टिसे इस जीवको देखें तो उसका बोध नहीं 
होता है । जीव कितना लम्बा चौड़ा है ? पेरोंसे लेकर सिरतक कितना लम्बा चौड़ा 
है ? जैसे हाथी खड़ा है तो उसका क्षेत्र कितना फैला हुआ है ? बहुत फंला हुआ है 
कितने लम्बे चौड़े विस्तृत रूपका यह जीव है। सोच डालो भैया ! अब वताओ्री कुछ 
परिचय हुमा कि जीव क्या चीज कहलाती है ? कुछ परिचय नहों हुआ । जीवके 
आाकारको, ढाचेको देखकर जीवका परिचय - नहीं होता केवल ज्ञानमात्र ज्ञायकस्वरूप' 
प्रतिभास ही जिसका लक्षण है ऐसे भाव रूपसे जब जीवको देखो तो जोवका अनुमव 
होता, किन्तु वह अनुभव वाह्य क्षेत्रमें जीव है; इस प्रकार से न होगा किन्तु वह 
स्वयंमें मिलकर एक होकर वॉहरके सत्‌को ध्यानमें न रखकर केवल भावोंसे ही 
-जीवका परिचय होगा भ्रगर बाहरसे जीवका परिचय करना चाहें तो नहीं हो 
सकता है क्योंकि इसकी &ब्नात्मक दृष्टिकी प्रधानता रखकर जाननेमें ज्ञानकी अनुभूति 
नहीं होती । जीव को भावात्मक दृष्टिकी प्रधानता रखकर विशद जान सकते हैं अन्य 
दृष्टिसि नहीं जान सकते हैं | जो प्रयोजन है परिचयंका साधन हैं सोई कहना चाहिए, 
नहीं तो क्या अ्रवस्था होती है कि कहीं के चले कहीं पहुंचते है । * 


प्रयोजनकी भूलमें विडंस्वना--भैया ! एक छोटासा दृष्टान्त है क्रि जन्मजात 
अंधा पुरुष था। उसको एक लड़केने कहा कि सूरदासः जी हम तुमको खीर खिलायेगे । . 
सूरदास बोले कि खीर कैसी होती है । लड़का बोला कि सूरदास बाबा ! खीर तो सफेद 
होती है। वह जन्मका अन्धा सफेद क्या समभे । उस अंधेने कहा कि भाई सफेद कैसी 
चीज होती है । उसने कहा कि वगला जैसा । भ्रव' वगलेको उस अन्चेने कहाँ देखा 
था । उसने पुनः पूछा कि बगला कैसा होता है । लड़का उस अंधेके सामने बगले जैसा 
टेढ़ा हाथ करके बोला कि बगला ऐसा होता है। वह अंधा हाथको टटोलता है कि 
बगला ऐसा होता है ? ठेढा मिड़ा, वोला हम इसे नहीं खायेंगे। वह तो हमारे पेटमें 
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गड़ेगी । हमें ऐसी सीर नहीं साना है । कहते है बाफ़ई यह ठेढ़ी सीर है, यह नहीं 
याई जा सकती । बतलावों उस वच्चेने कया कसूर किया । झरे क्या खीर सफेद 
नही होती? बतलावो वगला जैसी नहीहोती ? बगलेका रुप क्‍या टेद़ामेढ़ा नही होता ? 
ऐसा होता है, लेकिन वह प्रयोजनसे चूक गया । प्रयोजन तो था सीरका स्वाद बतलाने 
का और कोई प्रयोजन न था, लेकिन स्लीरका वर्णान वह स्वादसे करता, इसके बजाय 
उसने चर्णान किया स्लीरके रूपका । सर फिरभमी थोड़ी गनीमत थी, पर रूपक्रा वर्शान 
करने चला तो श्राकारमे, तो बात कीसे समभमें श्रासफृतती है। वह रूपका वर्णन भी 
श्राकारकी मुख्यता देकर करने लगा। इसी फारण अंबेको सीरका ऐसा ठंग बतानेका 
प्रयोजन ठीक न होसका । 
प्रयोजनके व्यक्त फरनेकी विधि--इसी प्रकार श्रज्ञानी जनोंकों झ्राकार 
प्रकार झादि ढंग बवानेसे जीवका परिचय नहीं हो सकता | उस अ्रंब्ेकों खीर का 
परिचय इस प्रकार कराया जा सकता है कि देसो भाई ! स्तीर बहुत मीठी होती है 
| तुमने शयकर तो खाया ही होगा, उस सीरमें शक्कर जैसा स्वाद होता है दूधतो पिया 
ही होगा, दूध जैसा स्वाद होता है, चावल साया होगा, चावलके स्वाद ज॑सा उत्तमें 
स्वाद होता है। इस प्रकारसे वह कुछ-कुछ समझ जायगा कि सीर कोई बढ़िया 
चीज होती होगी । देसो यह है सीर इसे साकर जरासा देखो । वह चीखकर देखेगा 
तो स्वादका परिचय श्रा ही गया । उसके वादमें फिर लड़का कहें कि सफेद होती है 
खीर । इससे उस अंधेकों सफेदका छुछ अनुमान भी हो जायगा | श्रॉसो नहीं देखता है 
फिर भी सफेदका छुछ न कुछ श्रनुमात होने लगा। इसी प्रकारसे जीवोका परिचय 
किस ढंगसे होता है। नाक, कान, शरँस इत्यादि देसनेकी जरुरत नहीं है केवल 
भीतरकी बात कह रहे हैं, नाक, कान श्रादिको कुछ काममें नहीं लाइयेगा जो जान- 
करता है जिसके जानन वना रहता है, समक वनी रहती है। ऐसा जाननहार जो 
पदार्थ है उसे जीव कहते हैं । 
श्रात्माल्हाद सीमित झौर ज्ञानस्वकूप श्रसीमित-- जीवके यथार्थ परिचयके 
बाद जाननस्वरुप, जाननमात्र मैं हूँ ऐसा जिसने ज्ञानके स्वस्पको जाननेका यत्त 
किया, अनुभव किया ऐसे जाननमात्रकी अनुभूतिके साथ ही उसके एक परम आह्हाद 
उत्पन्न होता है, निरपेक्ष आनन्द उत्पन्त होता है। उस झानन्दका इस सीमित 
प्रदेशमें ही विकाश होता है । जैसे कोई कहता है कि फिरोस्सी उठ गयी। जो उठ 
गयी, वह श्रातन्दका ही संकेत है। ज्ञानने तो सीमा नहीं वनाई पर जानकी भोवनामे 
श्रानन्‍्दकी सीमा वन गई । ज्ञानने तो जाननका ही परिचय किया पर जानन स्वरुपके 
हो परिचयंके समय जो आल्हाद, आनन्दका विवाश हुआ वह झानन्दका विकाश 
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श्रान्मप्रदेशमें ही उत्पन्न हुआ | देखो भैया, आनन्दने जीवको सीमाकों जता दिया 
कि तू इतना बड़ा है, इतने क्षेत्रमें फैला हुआ है। किन्तु जीवका जो मुख्य लक्षण ज्ञान 
है उच्त जान स्वरूपको जाननेकी स्थितिमें और जब जीव ज्ञानके रूपसे जानता है तव 
उस रुप में उसकी सीमा नहीं रहतो और जब सीमा नहीं रहती तो ज्ञानकी सीमा उप- 
योगमें नहीं आई । इस जोवका मुख्य लक्षण ज्ञान है। वह ज्ञान एक है। यों ज्ञान 
ब्रह्म एक हुआ । 

ब्रह्म तत््वकी लोकोक्ति--विश्वमें ब्रह्म एक तत्त्व है, ऐसी कुछ व्यक्तियोंकोी 
लोकोक्ति हैं। इस लोककी लोकब्षितक्षे प्रयोगमें जैन सिद्धान्तसे तो इससे भी बढ़कर वात 
निकलो भ्रर्थात्‌ तुम जिसे एक कहते हो उसे तुम एक भी नहीं कह सकते हो क्योंकि 
ज्ञानस्वरुपके श्रमुभवकालमें क्या यह विकल्प निकलता है कि वह एक है ? वहाँ तो एक 
का भी विकल्प नहीं है । वहां तो निर्विकल्प स्वाद मात्र है। उसे तो ज्ञानरसास्वादनका 
अनुभव हो रहा है। अतः यह कहना भी गलत है कि ब्रह्म एक है किन्तु है, इतना ही 
प्रनुभव है । अभ्रनुभव भी क्या, निर्विगेष परिणमन मात्र है। 

द्रव्योंकी पहिंचान--यहां द्वव्यविशेषका वर्णान चल रहा' है कि द्रव्य दो भेदोंमें 
विभवत्त हैं। एक जीव और दूसरा झ्जीव । जीवमें तो एक व्यक्ति है मात्र आत्मतत्त्वहै 
नव कि अजीवमें ५ व्यक्तियां हैं, पुद्गल, घर्मे, अधर्म, आकाश और काल । श्रव जीव 
शोर अ्रजीवके विज्येप लक्षण वया हैं ? उत्तर-जीवका तो चेतनोपयोगमयता होना श्रर्थात्‌ 
चैनन स्वरूप होना जीवका लक्षण है श्लौर श्रजीवका लक्षण है जीवके लक्षणके विपरीत 
चेतना न होना । न होना देखकर द्रव्यकी पहिचान नहीं होती, किन्तु प्रयोजनकी पुष्टि 
होती है । होना देखकर द्रव्यकी पहित्रान होती है । जीव और अजोवके लक्षणोंके 
बताने में यह प्रयोजन श्रा गया कि अ्रजीवसे तो हटना है श्रौर जीवमें झाना है | वर्णात 
तो ठीक किया गया मगर अजीवका विध्यात्मक लक्षण नहीं आया । ऐसा लक्षण तो 


स्् 


इन ५ व्यक्तियोंके गुणोंके बतानेमें श्रायगा । 


पुदुगलादिक द्वव्यों का प्रस्तित्व व पहिचान--देखो जिसमें स्पर्श, रस, गन्ध 
रूप आदि हैं वह पुदूगल है और जो जीव पुद्गलके गमनका निमित्त भूत है वह धर्म 
द्रव्य हैं। बच्यपि यह धर्म द्रव्य आँखों नहीं देखा गया है फिर भी पकड़ में आता है 
कि ऐसी कोई चीज श्रवद्य है जो जीव व पुदु्गल के चलने में निमित्तभृत है । हो 
सकता हैं कि वैज्ञानिकोंके कथनानुसतार इस आकाक्षमें भी लहर है, तरंग है, कोई ईथर 
तत्व है जिसके सहारे चोजें चलती, द्ाव्द चलते हैं, सृधषम अरण चलते है। जो जीव 
पुदूगलके ठहरनेमें सहायक है वह अ्रधर्म द्रव्य है और जो सर्व द्रव्योंको अवगराहन 


कब 


देनेमें जारणमभूत है वह झ्राकाश तथा जो परिणमनमें निमित्तभूत है वह काल द्रव्य 
है। प्रव्यके लक्षसोंकी पहिचान हुई । 


१५० प्रवचनसार-प्रवचन पप्ठ भाग 


चेतना भगवती जीवकी पहिचान--अव जीव द्रव्य क्या चीज है इस बात 
'को बतलाते है कि श्रपने धर्ममें व्यापक होनेसे अपने स्वरुपसे जो अन्त: द्योतमान है, 
अविनाशी है, ऐसी यह भगवती चेतना है । मॉगनेवाले लोग जब आते है तो बोलते है 
कि तुम्हारी भगवती फतह करे। वह भगवती कया है, वया भगवानकी बधर्मपत्नी है 
नही भैया ! वह भगवती है चेतना । भगवानकी जो लद्ष्मी है सो भगवती है | लक्ष्मी 
के माने क्या है ? लक्ष्मी शब्द बना लक्ष्मसे, लक्ष्म नपुसक लिममें होता हे और लथ्मी 
स्त्रीलिंगमें होती है पर लक्ष्म कहा जाय, चाहे लक्ष्मी, वात एक है लक्ष्म के मायने है 
लक्षण यात्ते स्वरूप । सो लक्ष्मी के माने है स्वरूप । जो भगवान का स्वल्प हैं बही 
लक्ष्मी है लो लक्ष्मी हुयी चेतना । सो भगवती तुम्हारी फतेह करे, ऐसा जो आशीर्वाद 
देते है । उसका श्रर्थ न तो माँगनेवाला समझता है और न सुननेवाला समभता है 
उसका श्रर्थ हैं कि चेतनाकी दृष्टि श्रापक्ती विजय करे । हि 


भगवती घचं तनाकी श्रोर दृष्टि लानेकी प्रेरणा--देखो भैया ! तुम्हारी फतेह 
हो सकती है तो शुद्ध स्वरूपकी दृष्टिसे [ही हो सकती है । वया धरा है उस व्यवहारमें, 
जिसमें नाम चलता है, इज्जत बढ़ती है । लोकमें बहुत श्रच्छा कहलाने चले #, उसमें 
वया तत्व रबखा है । श्रात्मन्‌ ! किसके हारा भले कहलानेके लिए, किसको प्रसन्न करने 
के लिए अपनेको जोखममें डालते हो । श्रे उन मोहियोके द्वारा भले कहलाने के लिये, 
उन पापियोके मौज बनानेके लिए जो ८5४ लाख योनियोंमें भ्रमण करनेकी तय्यारी 
में है उनको अपना श्रात्मसमर्पण करते हो, उत्तर दो सोच श्रात्मन ! सोच तो उन 
मानवोंमें जो विषय कपषायमें आसक्त हैं भला कहलानेके लिए अपनी कमर कस 
रहा है ? चौरासी लाख योनियोमें भटकते भटकते तो यह दुलंभ नर जन्म पाया है 
उसको क्‍यों निर्थंक समककर वरवाद किये जा रहा है। 


गति विचाराधीन नहीं किन्तु परिणामाधीनः--मनुप्य जन्म पाकर तो 

अपने हाथकी वात है चाहे उत्थान करलो या पतन करलो यदि कहो कि हम मरकर 

मनुष्य बनेंगे तो कया यह अपने हाथकी वात है ? भैया ! वह तो परिणामसाध्य बात 

है । ऐसे परिणाम होते रहें कि जिसका निमित्त पाकर मलुष्यगतिनामक प्रकृतिका 

बंध हो जाय तो मृत्यु बाद नरदेहकी रचना भी हो जायगी, नहीं तो परिणाम हो 

, रहे हैं मोह के, आशक्तिक्े, विषय कपायोंके सो इससे तो कहीं तिर्यंच होगे, कही 
अ्स्य-पन्य कर्मोके बंध हो गये तो उस समयमे कितनी विडम्वना हो जायगी ? कहाँ 

तो मनष्य गतिके भाववाले और कहाँ मनुष्यके अंगोंके आकारसे बदलकर, मरकर 

दो तीन समय वाद ही अन्य ढाँचा बदल जायगा, दूसरा ढाँचा बन जायगा, अधिकसे 

अधिक तीन समयमें वदल जायगा । कितने गजबका संकट इस जीवपर छा जायगा, 
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सोचा है कभी तुमने ? अभी तो मनुप्य हैं और मरकर कीड़ा मकोड़ा हो गए तो 
अपनेपर कितने संकट छा जावेंगे ? मनुष्यजन्म पाकर क्या फल पाया ? कित्तने संकट 
इस जीवपर आये ? थोड़ा धन होना क्या कोई संकट है ? अथवा परिवारके लोग 
बात नहीं मानते हैं, यह क्या कोई संकट है ? किसीने कुछ कह सुन दिया, क्‍या 
यह कोई संकट है । संकट तो यह है कि मरकर कोई कीड़ा मकोड़ा कोई पशुपक्षी 
बने पेड़ बत गए, तारकी वन गये, संसारमें यत्र तत्र रुलते फिरे । यही जीवपर 
संकट है, और कोई संकट इस जीवपर नहीं होते हैं। संकटसे बचना है तो अपने' 
आपकी अ्रथवा अपने स्वकृपकी भावना करो, यही आत्माकी परम दया है। उस 
ओर हमें कितना लगता चाहिए इसका ख्याल तो करो ? धन कमानेकी अपेक्षा खूब 
विचार करलो कि हमें आत्मकल्याणमें कितना लगना चाहिए। 

जीव द्रव्यकी पहिचान--पूर्व प्रकरण में द्रव्यके भाग किए गये थे कि द्रव्य 
दो प्रकार के होते है, (१) जीव और (२) भ्रजीव । उनमें से जीव द्रव्यकी पहिचान 
बया है ? सीधी बात यह है कि जिसमें देखना जानना पाया जाय वह जीव है और 
'जिसमें देखना जानना नहीं पाया जाय वह अजीव है। किस्तु श्री अ्रमृतचंद्रसूरिके शब्दों 
में यह वात रख रहे हैं कि जीव वह है जो उन सब द्रव्योमें से जिसमें चेतवाको द्वारा 
ओर उपयोगके हारा निवु त्तपना अ्रवतीर् प्रतिभात हो । चेतना क्या चीज है शरीर 
उपयोग क्या चीज है ? चेतना तो स्वरूपछूपसे द्योतमान है, अ्धिनाशी है, भगवतों 
है, सम्पत्ति है और उपयोग द्रव्यकी वृत्तिरूप हैं । 

चेतनाका श्रर्य व जीवक्ने चेतन शअ्रचेतन गुणः:--चेतनाका अर्थ यहाँ सात्र 
जानना देखना न करना, किन्तु यहु जीवका एक असाधारण भाव है, जो अपने सब 
धर्ममिं व्यापक है, जीवमें जितने गुण हैं उन सब ग्णोंमें व्यापक है । यह चेतना वह 
हैं जिसके कारण सब गुण चेतनात्मक होते हैं। वैसे तो जीवमें कुछ गुण 
चेतन है श्रौर कुछ गए अचेतन हैं । जैसे पूछा जाय कि जीवमें सृक्ष्म तत्व चेतन हैँ 
कि अ्रचेतन है ? सूक्ष्म तत्त्वमें जानने देखनेकी कला हैं क्‍या ? नहीं है। तब सुक्ष्म 
तत्व अ्रवेतन हुआ । यहाँ चेतनसे मतलब चेतकका हैं और अचेतनसे मतलब श्रचे- 
तकका है । इसी तरह अनेक गुण है । ज्ञान शौर दर्शनको छोड़कर वाकी गुण सब 
अचेतन है । आनन्द गुण भी चेतन है कि अचेतन हैं ? आत्मामें जो आनन्द नामका 
गुण है वह चेतनेवाला नहीं हूँ, वह चेत्य हैँ, चेतनेमें आने वाला है, जैसेकि और 
गुण होते हैं । तो झ्रानत्द भी चेतन गुण नहीं है । सूक्ष्मत्व, अ्रगुसुलघुत्व, आतन्द 
आदि अनेकों गुण चेतक नहीं हैं। चेतक तो केवल ज्ञान और दर्शन है । 

चेतन अ्रचेतन गुरतोंका समर्थन व विष्दपोषस्:--श्री अ्रकलंकदेवजी ने स्वरूप 
सम्पोधनमें लिखा हैं कवि प्रमेवत्वादिभिर्धमरचिदात्मा चिदात्मकः। ज्ञानदर्शनतस्त- 


हक प्रवचन प्रवचनसार-पण्ठ भाग 


स्माच्चेतनाचेतनात्मक: । प्रमेयल्व आदिक धर्के कारण यह जीव अ्रचिदात्मकः 
है और ज्ञान गुणा, दर्शन गुणक कारण यह चिदात्मक हँ। इसलिए जीव पदार्थको, 
कोई पूछे कि यह चेतन है या अचेतन है? तो उत्तर आयगा चेतनाचेतनात्मक है। 
चिदात्मक है व अचिदात्मक भी है । यह गुण भेदकी अ्रपेक्षासे है।यह अ्रभिप्राय नहीं 
कि आत्माका कुछ हिस्सा चेतन है,व कुछ श्रचेतन है चेतन तो पूरे भागमें व्यापक हद 
श्र्थात्‌ झ्रात्माकें सब धर्मोमें चेतन व्यापक है जिसके कारण सब गुण चेतनात्मक 
हैं। वह चेतन अपने स्वरूपसे द्योतमान है श्लौर अ्रविनाशी है । चेतना एक घकित हैं 
सहज भाव है व वह अश्रविनाशी हैं। सहजकी व्याख्या है, सह जायते इंति सहजम्‌ ॥ 
जबसे यह पदार्थ है तवतसे यह चेतन है। अतः यह सहजे चैतन्यभाव ही हैँ। 
चेतना ऐसा गुण है जो चेंतनके साथ है सहज श्र वह भगवती हैं, भगवान 
आत्मदेवक साथ सदा रहनेवाली शक्तिविश्ञेप है श्र्थात्‌ आत्माकी जो सहज शविति है वह 
है भगवती । 

उपयोग--चेतना शक्तिकी जो परिणति है उसकों उपयोग व पर्याय कहते हैं 
| किन्तु यहाँ उपयोग शब्दका अर्थ जानने देखनेकी क्रियाका वर्णन नहीं, किन्तु इंगू- 
लिझमें यूज शब्दकों जिस प्रकार प्रयुक्त किया है, वोलते हैँ कि इसका क्या यूज किया 
है वैसा ही उपयोगका श्रथ॑ - है यूज। आत्मा है उसका उपयोग, काम काज वया है ? 
जैसे लोक व्यवहारमें भी कहते हैं कि द्रव्यकी वृत्ति हो, द्वव्यका उपयोग हो, सो यह 
चेतना गुण है व उपयोग पर्याय है।इस चेतना व उपयोगसे निव्‌ृ त्तिपना जहाँ पर 
ग्वतीणां होता है, प्रतिभात होता है वह जीव है। 

श्रवतीर्ण शब्दका स्पष्ट विशिष्ट भाव -- उत्तरा हुआ, अ्रवितीर्ण हुआ, प्रतिभात 
हुआ का भाव यह है कि द्रव्यका जानन जो होता है वह इस ढंगपर होता है कि हमने 
उसमें से कुछ खींच लिया । उसका फोटो खींच लिया।। श्र्थात्‌ कैमरे के समान फोटो 
खींच लिया श्रर्थात्‌ उतार लिया । अ्वतीर्ण का अर्थ है उतार लिया। 

जीवकी उपयोगदृष्टिसे व्या््या--जिसमें चेतन और उपयोगको उतारा गया 
है वह जीव कहलाता है और जहाँ से यह सब नहीं उतारा जा सकता है वह अचेतन 
कहलाता है । जिन पदार्थेसि हम चेतनात्मकताको नहीं खींच सकते है वह है भ्रचेतन । 
इन शब्दोंमें अमृतचंदजी सूरि कह रहे है। यह चेतन कैसा है इसको समयसारमें अपने 
स्वरुपसे ही दयोतमान बताया है यथा खावि होदि अप्पमत्तो, सा पमत्तो जाणओो दु जो 
भावों । एवं भरणांति सुद्ध' खाझ्नो जो सोउ सो चेव ॥। 

जब यह पूछा गया कि वह शुद्ध श्रात्मा क्‍या है ? जो एकत्वविभक्तरूप हैं, 
जिसके जाननेमें सव संकट दूर हो जाते है। [सबसे पहिला उद्योग और पुरुपार्थ इस 
जीवका यही है कि ज्ञानस्वरूप यह आत्मतत्त्व अपने निजके ज्ञानमें विषयभूत हो जाय । 


गाया-६ २ ७ १५३ 


हितप्राप्तिका स्थल--बस, यही सकसे वड़ा उद्योग है कि यह शुद्ध आत्मतत्त्त 
ज्ञनका विपयभूत हो जाय । संतोप यहीं मिलेगा, हिंतकी प्राप्ति इसी जगह होगी । 
अस्यत्र तो केवल भटकना हो मात्र है। सिद्ध चुद्ध आत्मतरवके जाननेसे सारे संकट 
टलते है । शब्दार्थसे वस्तुका प्रहरा नहीं, किन्तु आत्मतत्त्व क्या है ? इसे समझो, वह न 
कपायसहित है श्रौर न कपायरहित है किग्तु एक ज्ञायक भावमात्र है। और इस ज्ञायक 
भावको भी बब्दार्थत न लेना किन्तु जो जाननेवाला है उसे लेना। जो जाननेका भी 
विकल्प करता है, वह बुद्ध आ्रात्मतत्त्व को नहीं जान पाता है, क्‍योंकि वह भी एक 
विभेषण वन गया है। और जितने विशेषण होते हैं वे भेदक होते है। शुद्ध 
श्रात्मतत्व अनुभव हारा हो वियद गम्य है। 


विशेषशञाघीन नामकरण--किसी पदार्थका वास्तवमें कोई निजी नाम नहीं 
है, किन्तु उस पदार्थका विधेषण बनाकर नामकरणा किया गया है। यदि शब्दार्थ ही 
लें तो उस शब्दमें पुरी चीज नहीं पकड़ी जा सकती हैं। किसी पदार्थका सही नाम 
कोई रखा हो तो वबतलावों ? यदि कहो कि इसका नाम चौकी है तो इसको चौकी 
कहना वस्तुका नाम नहीं है यह तो उस पदार्यगकी विक्लेपताका द्योतक है । जिसमें 
चार कोनेकी विशेषता है, वह चार कोनेवाली चौकी है। आइये और भी शाव्दिक 
अर्थपर विचार करें। जैसे घड़ी है याते जो घड़ी जाय सो घड़ी कहलाती है, यह णब्द 
भी विशेषता ही बतलाता है। चटाई, चढ़ आई, चट धरी श्रर्थात्‌ चटाईका कोना 
उठाया और उसे चट घरी । यह थब्दमी विशेषता बतलाता है। जैसे किवार जो किसी 
को वार दे, रोक दे, जँसे कुत्ता, विलली, आदि किसी को रोक दे सो किवार है । यह 
भी उस पदार्थकी विशेषताकों बताने वाला शब्द हूँ 


क्या निजतत्त्वका कोई नाम है ?>-- निज तत्वका कोई नाम नहीं है। कौन 
सा नाम हैं बतलावो ? तो कोई भी नाम नहीं मिलता । कहोगे जीव, यह भी जीव नहीं 
हैं वयोकि इस जीव शब्दने भी विधेषण ही वदलाया, कद्ोगे जायक ! तो ज्ञायक गब्दसे 
वह जञायक गुण वाला, ज्ञानवा काम करने वाला इतना ही भाव न लो, किन्तु एक 
विभेपशके द्वारा उस तत्वकों समभलो। और, कर उस विशेषका लगाव छोड़ 
दो + ऐसा वह शुद्ध ज्ञायकतत्त्व है । वह वया है इसको जान लिया कि नही ? हाँ जाव 
तिया । हमें वतलादो । भरे वह तो जो नाथ है सो ही है ? उसे कैसे और क्‍या वत्त- 
लाबें । ज्ञायकश्वरुप जो जीव है उसकी छुछ करतूतोंकों बतलाने लगे तो उसका अप- 
मान है, क्योदिः करतूतोसे अंश ही बतलावोगे, पर वह अंभात्मक नहीं है । 
झात्माकी जानकारीका मार्य - जानवारियोके हारा झात्माज्ञों जानना यह कठिन 
मार्म है । झीर, श्रनुमृतिके दारा आत्माको जानना यह सरल मार्म है। आत्माके वारेमें 
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व्याख्यान हुए, वर्खान हुए, पुस्तकें देखी, एक तो यह मार्ग है श्लीर एक यह मार्ग है कि 
कमरे कम इतना तो समभमें श्राये कि लो, जितने भी पदार्थ हैं उन पदायोकि मोह 
में, रागमें कुछ सार नहीं हैं, उनसे हित नहीं है | उनमें लगनेसे तो धोखा ही धोखा 
मिलता है । हम चाहते कुछ हैं ओर ये पदार्थ परिणमत्ते अन्यरूप हैं इस कारण किसी 
भी पर पदार्थका हमें चिन्तत न करता चाहिए इसका ध्यान भी न करना चाहिए । 
इतनी भीतरमें वात समाई हो श्लौर इस ही सत्यका श्राग्रह करके बैठ जाय कि लो 
मैं बैठा हूँ, मुझे मेरा नाथ दर्शन देगा तो उसके दर्शनकी उत्सुकतासे यह मैं तैयारीके 
साथ बैठा हूँ कि किसी भी पर पदार्थकों उपयोगमें दे लाऊँगा। ऐसा ध्यानमें यदि आरा 
गया तो पर पदार्थेसि श्रपने उपयोगको तुरन्त हटा लेगा। वह समझ रहा है कि पर 
पदार्थेंसि मेरा कोई मतलब नहीं है। उनके सम्वन्बसे विकल्प ही मुझको मिलते हैं। 
'विकत्पोंसे परेशानियाँ हैं, हैरानियाँ ही मिलती हैँ । इसलिए मैं किसीका भी ध्यान ने 
रखूगा। ऐसी ही तैयारीसे कुछ क्षण वीतें, किसी भी पर पदार्थोका विकल्प न करें; 
ऐसी स्थितिमें स्वयं चूँकि जाननेवाले समस्त पर पदार्थोके विकल्पोंका निषेध कर 
दिया सो केवल ज्ञान ही अनुभवमें आता है और उस थातानुभूतिक्रे साथ अनन्त 
आकुलताए' हटनेसे परम आनन्द होता है, परम आल्हाद होता है । जब वह जान जाता 
है कि यह मैं यों हूँ । उसे स्मरण रहता हैं कि में तो यह हूँ। मैं वह कैसा हुं ? किसी 
वाहरी जगह नेन्न गड़ाकर देखा जाय तो क्या मैं वह हूँ ? नहीं । मैं क्‍या हूँ ? में एक 
भावात्मक तत्त्व हूँ । जो एक ज्ञान भर आननन्‍्दके रूपमें अनुभूत होता हैँ । ऐसे स्वरूप 
में ही द्योतमान यह मैं चेतना हूँ श्रोर अविनाशी हूँ। इसमें तरंगें उठती हैं, तरगें 
मिटती हैं। तरंगें उत्पाद व्ययके लिए रहती हैं। मगर यह चेतना आत्मस्वरूप है, 
आत्माके स्वभावसे अस्वित्वमें है । इसका कभी विनाज नहीं होता इसका उपाय नहीं 
हैं अमपायी है और यही एक भगवती है। जिसकी हृ्टि से सारी समृद्धियोमें वृद्धि 
होती है | भगवतीके प्रसादसे सारे संकट दूर हो जाते हैं। इस आत्मानभूतिके नाम पर 
ही देवताओ्रंके नाम देखिए । 
विद्वानों की कल्पनायें --एक जमाना था कि विद्वानोंका समुह था| वे तत्वका 
विवेचन अपनी-अपनी अलंकारिक भापामें करते थे किन्तु यथायंता न जाननेके कारण 
वे अनजानों के देव वव गये, सो देवताओोंका रूप रख लिया 
लोकमान्य सरस्थतीका रूप--सरध्वतीका रूप देखो, कविने अ्रलंकारमें बतावा 

तालावमें कमल है, कमलपर सरस्वती बैठी हुई होगी। उसके चार हाथ है, पक 
हाथमें शंख है, एकमें पुस्तक, एकमें- माला, एकमें वीणा आदि-आदि तरहसे देवीका 
रूप बना दिया। अरे किस मानसरोवरमें कमलपर बैठी हुई सरस्वती मिलेगी ! ऐसा 
कुछ नहीं है । वह सव एक विद्या तत्त्वका चर्णान करनेका अलंकार था । 


शाथा-१२८ श्श्श 


यधार्थ सरस्वतीका रूप :--सरस्वती तालावमें क्‍यों बैठी हुई है कि विद्या 
का प्रसार तालाबकी तरह है| सरःप्रसारणं यस्य सा सरस्वती । जिसका प्रसार है वह 
सरस्वती है । देखो, इस कैवल्य बिद्याका भक्त तीनकालके तीन लोकके द्रव्य, गुण, 
पर्यायोंको एक समयमें जान लेता है। कितना' जान लेता है ? एक सिद्धने सर्व विश्व 
जाना ऐसे अन्ते सिद्धोंने जाना और जानते हुए अनन्ते सिद्धोंकों प्रत्येक सिद्धने जाना । 
इतना एक भगवानने जाना, इतना दूसरे भगवानने जाना, इतवा ही तीसरे भगवानने 
जाना, भगवानने अनन्त भगवानोंकों जाना, इस विद्याके प्रसारकी क्या सीमा है ? 
ऐसी ही विद्याका नाम, कैवल्यक्ा नाम सरस्वती है। ज्ञानकी साधता करनः यही 
सरस्वतीकी उपासना करना है । हंसकी तरह शुद्ध निर्मल चित्तवाला भक्त सरस्वती 
भवत होता है, जो सरस्वतीकी उपासनामें बैठा रहे ऐसा हंस आत्मा सरस्वतीका 
सेवक है| हंसमें यह गुण है कि दुधफो पातीत्षे आनी चोंचके द्वारा अलग कर लेता 
है वैसे ही जिस ज्ञानीमें यह गुणा है कि जो ये सारे पदार्थ एक क्षेत्रावगाहमें संकर 
हो रहे है उनमेंसे जिसने निजी गुणक्री तत््वको, अलग कर लिया ऐसा हंस आत्मा ही 
ज्ञानका उपासक है । श्रौर व्यवहारक्रे लिए वे जो चार हाथ हैं वे हैं चार अनुयोग, 
और जो हाथोंमें चीज हैं वे हैं साधतके संकेत'। संगीतसे लय तथ्था भक्ति भजनमें 
ज्ञानाराधनाके लिए उत्साह जगता है, ऐसे ज्ञानकी आराधना होती है । ज्ञानाध्ययनके 
के लिए पुस्तक लिए है, स्वाघ्यायसे ज्ञानकी उपासना होती है। जाप घ्यानके 
प्रसादसे ज्ञान साधना होती है, जिसका प्रतीक है माला । प्रश॒वध्वनिसे 'कठित मैल 
दूर होते हैं, जिसका प्रतीक शंख है। इस अलंकारकों लोगोंने बाहरी खरूपसे मान 
लिया कि यह है सरस्वती । 
देवतादिके नामः--देवी देवताके नाम भी अनेक हैं । जैसे दुर्गा, चंडी, मुण्डी, 
चंदघण्टा आदि । ये सब क्या है? ये सत्र ज्ञानानुभूतिके नाम हैं | दुर्गा दुःखेन गम्यते या 
सा दुर्गा । जो बड़ी कठेनाईसे पायी जावे उसको दुर्गा कहते हैं।॥ । जो चीज कठिनाई 
से पायी जावे शौर जिसके पानेसे संकट दूर हो जावे ऐसी चीज क्या है दुनियामें ? 
वह है आत्मानुभ्ूति । वह आत्मानुभ्ूति ही देवी दुर्गा है। चंडी-चंडयति भक्षयति 
रागादीन्‌ इति चंडी । जो रागादिको समाप्त करे सो चंडी कहलाती है। चंद्रधण्टा- 
अमृतस्रावरणो चंद्र घंटयति प्र रयति इति चंद्रघण्टा, जो श्रमृुतके वरसानेमें चंद्रमासे भी 
ईर्ष्या कर सकती है ऐसी देवीका न'म चंद्रघण्टा हैं। परम अमृत क्‍या है ? परम 
अमृत है ज्ञान | उस ज्ञानकी अनुभूति ही एक सबसे उच्च अमृत बहाने वाली चीज 
है । इस आत्मानुभूतिका ही नाम चंद्रघण्टा है। कालीका रूप देखिये, काली-कलयति,* 
भक्षयति विकारान्‌ इति काली, जो रागादि शत्रुओंका विनाश करदे, उतका अस्तित्व 
ही न रहे, जो प्रचण्ड होवे उसे काली कहते हैं । जो रागादिकोंका विनाश करदे ऐसी 
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व्याख्यान हुए, वरणंन हुए, पुस्तकें देखी, एक तो यह मार्य है और एक यह मार्ग है कि 
कमसे कम इतना तो समभझमें आये कि लो, जितने भी पदार्थ है उन पदार्थोके मोह 
में, रागमें कुछ सार नहीं है, उनसे हित नहीं है। उनमें लगनेसे तो धोखा ही धोखा 
मिलता है । हम चाहते कुछ है श्रोर ये पदार्थ परिणमते श्रन्यक्प है इस कारण किसी 
भी पर पदार्थका हमें चिन्तन न करना चाहिए इनका ध्यान भी न करना चाहिए । 
इतनी भीतरमें वात समाई हो और इस ही सत्यका आग्रह करके वेठ जाय कि लो 
मैं बैठा हूँ, मुके मेरा नाथ दर्शन देगा तो उसके दशंनकी उत्सुकतासे यह में तैयारीके 
साथ बैठा हूँ कि किसी भी पर पदार्थकों उपयोगमें न लाऊँगा। ऐसा ध्यानमें यदि झा 
गया तो पर पदार्थेसि श्रपने उपयोगको तुरन्त हटा लेगा | वह समझ रहा है कि पर 
पदार्थेंसि मेरा कोई मतलव नही है। उनके सम्बन्धसे विकल्प ही मुभकों मिलते हैं। 
विकल्पोंसे परेशानियाँ है, हैरानियों ही मिलती है । इसलिए मैं किसीका भी ध्यान न 
९ रखू गा। ऐसी ही तैयारीसे कुछ क्षण वीतें, किसी भी पर पदार्थोका विकल्प न करें, 

ऐसी स्थितिमें स्वयं चूँकि जाननेवाले समस्त पर पदार्थेकि बिकल्पोंक्रा निषेध कर 
दिया सो केवल ज्ञान ही श्रनुभवमे आता है श्रौर उस ज्ञानानुभूतिक्रे साथ अनन्त 
आकुलताए" हटनेसे परम आनन्द होता है, परम आल्हाद होता है | जब वह जान जाता 
है कि यह मैं यों हूँ । उसे स्मरण रहता हैं कि मैं तो यह हूँ । मैं वह कैसा हुं ? किसी 
बाहरी जगह नेत्र गड़ाकर देखा जाय तो क्या मैं वह हूँ ? नहीं । मैं क्‍या हूँ ? मैं एक 
भावात्मक तत्त्व हूँ । जो एक ज्ञान और आनेन्‍्दके रूपमें अनुभूत होता है । ऐसे स्वस्प 
में ही द्योतमान यह मैं चेतना हूँ श्रौर श्रविनाशी हूँ । इसमें तरंगें उठती हैं, तरगें 
'पमिटती है । तरंगें उत्पाद व्ययके लिए रहती है। मगर यह चेतना आत्मस्वरूप है, 
आत्माके स्वभावसे अस्तित्वमें है। इसका कभी विनाश नही होता इसका उपाय नहीं 
है अ्नपायी है श्ौर यही एक भगवती है। जिसकी हृ्ठि से सारी समृद्धियोमिं वृद्धि 
होती है | भगवतीके प्रसादसे सारे संकट दूर हो जाते है। इस आत्मानभूतिके नाम पर 


ही देवताओोके नाम देखिए । 
विद्वानों की कल्पनायें --एक जमाना था कि विद्वानोंका समुह था । वे तत्त्वका 


विवेचन अपनी-अपनी अलंकारिक भाषामें करते थे किन्तु यथार्थता न जाननेके कारण 
ये अनजानों के देव वन गये, सो देवताओंका रूप रख लिया । 

लोकमान्य सरस्वतीका रूप--सरध्वतोका रूप देखो, कविने श्र॒लंकारमें बताया 
तालावमें कमल है, कमलपर सरस्वती बैठी हुई होगी! उसके चार हाथ है, एंक 
हाथमें शंख है, एकमें पुस्तक, एकमें माला, एकमें वीणा आदि-आदि तरहसे देवीका 
रूप बना दिया । अरे किस मानसरोवरमें कमलपर बैठी हुई सरस्वती मिलेगी : ऐसा 
कुछ नहीं है। वह सब एक विद्या तत्त्वका वर्णंत करनेका अलंकार था । 
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यधार्थ सरस्वतीका रूप :-- सरस्वती तालावमें क्‍यों बैठी हुई है कि विद्या 
का अ्सार तालाबकी तरह है। सरःप्रसार्ण यस्य सा सरस्वती । जिसका प्रसार है वह 
सरस्वती है। देखो, इस कैवल्य विद्याका भक्त तीनकालके तीन लोकके द्रव्य, गुर, 
पर्यायोंकोी एक समयमें जान लेता है। कितना जान लेता है ? एक सिद्धने सर्व विव्व 
जाना ऐसे श्रनन्ते सिद्धोते जाना और जानते हुए श्रनन्ते सिद्धोंकों प्रत्येक सिद्धने जाना । 
इतना एक भगवावने जाना, इतना दूसरे भगवानते जाना, इतना ही तीसरे भगवानमने 
जाना, भगवानने अनन्त भगवानोंको जाता, इस' विद्याके प्रसारकी क्या सीमा है ? 
ऐसी ही विद्याका नाम, कैवल्यका नाम सरस्वती है। ज्ञानकी साधना करनः यही 
सरस्वतीकी उपासना करना है। हंसकी तरह शुद्ध निर्मल चित्तवाला भक्‍त सरस्वती 
भषत होता है, जो सरस्वतीकी उपासनामें बैठा रहे ऐसा हंस आत्मा सरस्वतीका 
सेवक है। हंसमें यह गुण है कि दृधफ़ों पातीक्षे अअनी चोंचके हारा अश्रलग कर लेता 
है बसे ही जिस ज्ञानीमें यह ग्रुण है कि जो ये सारे पदार्थ एक क्षेत्रावगाहमें संकर 
हो रहे है उनमेंसे जिसने निजी गुणकरो तत्त्वको, श्रलग कर लिया ऐसा हँस आत्मा ही 
शानका उपासक है | और व्यवहारके लिए वे जो चार हाथ हैं वे है चार अनुयोग, 
और जो हाथोमें चीज है वे हैं साधनके संकेत"। संगीतसे लय तथा भव्ति भजनमें 
जञानाराधनाके लिए उत्साह जगता है, ऐसे ज्ञानकी आराधना होती है। ज्ञानाध्ययनके 
के लिए पुस्तक लिए है, स्वाध्यायसे ज्ञानकी उपासना होती है। जाप घ्यानके 
भ्रसादसे ज्ञान साधना होती है, जिसका प्रतीक है माला। प्रशवध्वनिसे कठिन मैल 
टूर होते हैं, जिसका प्रतीक शंख है। इस अलंकारको लोगोंने बाहरी रूपसे मान 
लिया कि यह है सरस्वती । 
देवतादिके नामः--देवी देवताके नाम भी अनेक है। जैसे दुर्गा, चंडी, मुण्डी, 
'चंद्घण्ठा झ्रदि । ये सब क्या है? ये सब्र ज्ञानानुभूतिके नाम है। दुर्गा दुःखेन गम्यते या 
सा दुर्गा । जो बड़ी कठिनाईसे पायी जावे उसको दुर्गा कहते है। । जो चीज कठिनाई 
से पायी जावे और जिसके पानेसे संकट दूर हो जावे ऐसी चीज क्‍या है दुनियामें ? 
वह है आत्मानुभूति। वह श्रात्मानुभृति ही देवी दुर्गा है। चंडी-चंडयति भक्षयति 
रागादीन्‌ इति चंडी । जो रागादिको समाप्त करे सो चंडी कहलाती है। चंद्रधण्टा- 
अमृतस्रावणों चंद्र घंटयति प्रेरयति इति चंद्रधष्टा, जो अ्रमृतके बरसानेमें चंद्रमासे भी 
ईर्ष्या कर सकती है ऐसी देवीका नाम चंद्रघष्टा' है। परम अमृत क्‍या है ? परम 
अमृत है ज्ञान । उस ज्ञानकी अनुभूति ही एक सबसे उच्च अमृत बहाने वाली चीज 
है। इस आत्मानुभूतिका ही नाम चंद्रघण्टा है । कालीका रूप देखिये, काली-कलयति,* 
भक्षयति विकारानू्‌ इति काली, जो रागादि झनत्रुओंका विनाश करदे, उनका अस्तित्व 
ही न रहे, जो प्रचण्ड होवे उसे काली कहते हैं । जो रागादिकोंका विनाश करदे ऐसी 
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कौन सी चीज है? यह है श्रात्मानुभूति । जब यह आआत्मानुभृति नहों तब पर 
पदार्थोका लक्ष्य करके अनेक प्रकारकी दीनताएँ आत्मामें उत्पन्न हो जाती हैं।सो 
उस देवताकी हृ्टिसे ही श्रपनी विजय होती है। वह चेतना भगवती है। श्रौर 
उपयोग क्या है कि उसका परिणमन । इस चेतना ग्रुण व उपयोग पर्यायसे रचा हुआ 
जो मालूम पड़े वह जीव है। गृण हुआ चेतन, पर्याय हआ उपयोग । 


श्रचेतन वया ?--अचेतन है कौन ? जिसमें कि चेतनात्मकता नहीं है | चेतना 
उपयोगसे सहचरित होती है । कोई शक्ति. पर्यायघून्य नही होती । कुछ भी परिणति 
मायुम पड़े, कुछ भी भेद मालुम पड़े, परिणमन जने, तुरन्त उसका झ्राधारप्रृत शक्ति: 
मान लो | झात्मामें चेतना शक्ति है उसका जहाँ ग्रभाव है, वाहुर भीतर जहाँ झचेतनता 
मालूम पड़े उसे कहते है अजीव। अर्थात्‌ बाहरमे चेतनांत्मक परिणति नहीं है, 
अन्तरमें चेतना शक्ति नही है । 

परिणतिको कहते है बाहरी चीज श्रौर शत्तिको बहते हैं श्रान्तरिक चीज । 
क्योकि परिणति तो उठती है निकलती है, जाती है, विलीन होती । परिणतिका 
गाम बहिस्तत््व भी है और गुणाका नाम है अंतस्तत्त्व । जो बाहर से अचेतन है, 
भीतर भी अचेतन है, ऐसा जो पदार्थ है वह श्रजीव कहलाता है। अपने को काम क्या 
है ? अ्जीवसे हटना श्ौर जीवमे लगना । 

शायकस्वएपके यात्रीकी मार्गमें कठिनाइया--जीव शुद्ध लायक स्वरूप हैं, 
नित्थ अ्विनाणी है उस ज्ञायकस्वत्पकी कैसे पहचान हो तो ज्ञायकस्वरुपका यात्री 
जत्र चलता है तो उसे रास्तेमे बहुत घाटियाँ मिलती है जिन घाटियोंकों पार करना 
एक प्रवल ज्ञानसे हो पाता है । पहली घाटी तो यह है कि जो दिखनेवाले पदार्थ है, 
याने वैभव, सोना चाँदी आदि ये तो पहिली घाटियाँ हैं। इस घाटीकों पार किया 
अर्थात्‌ इस घादीमें उपयोग न अटका तो उसके बाद परिवारकी घाटियां आती है। 
उममें भी उपयोग श्रटक जाता है। इस झरटीरकी घाटीकों पार करके झागे बढने 
पर कीति, प्रतिष्ठा श्रादिकी श्रीर भी घाटियाँ आती है | भीतरमें एक नही अनेक 
घाटियाँ होती है जो दिखती नही है पर अन्तरमे चोट देती रहती हैं इन सबसे भागे 
वढतेपर आगे क्‍या है वह ? भावकर्म मिलता है, भावकर्म मैं नही हूँ, इससे भी जुदा हू 
ऐसे भावकर्मसे आगे वढ कर चले तब एक घाटों मिलती है अल्पविकास की । 

ग्रात्मीय विकास--अ्ल्प विकास आ्ात्माके भुझकी कला है, वह निमित्तके 
सदभावसे नहीं होता है। निर्ित्तके अभावसे होता है। हमारे छुटपुट ज्ञान ज्ञाना- 
बररखा कर्मके उदयसे नहीं होते है किन्तु ज्ञानावरण कमंके क्षयोपशमसे होते है । 
ये सब छुटपुट विकास भी घाटियां है, इनमें भी यह जीव अ्रटक जाय तो आगेकी यात्रा 
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खतम है । उनसे गुजरे तो आगे घाटियाँ मिलती है पूर्ण विकाशकी दृष्टि, जैसे कि 
चह केवलज्ञानरूपमें हुआ, अनन्त ज्ञान दर्शनादि रुपमें हुआ, जैसे भगवानको जानते हो 
कि वह अनन्त ज्ञानी है, अनन्त द्वप्ठा है, इस रूपमें अपने ज्ञायक स्वरूपकी पहिचान 
में लगे तो यह भी घाटीमें अटकना है वयोंकि इस दृष्टिके रहते भी विकल्पोंसे 
चुटकएए नहीं ५ इससे री भएे एुजरो को कहीं सिलतए है जुद्ध अए्सतर्त ! ऋलग 
यह बतानेकी चीज नहीं, न किसी श्रणक्तिकी चीज है किन्तु वह अनन्य ज्ञायक स्व- 
रूप आत्मतत्त्व जो है सोई है। ग्रात्मानुभृतिके समय शरीरका भाव नहीं, विकल्प है 
नहीं, चर्चा है नहीं, बुद्धिगति वहाँ कुछ है नहीं, वहां तो एक विलक्षण आनन्द 
का अनुभव है और वह श्रानन्द उप्त अनुभवक्रे चेतनेकों साथ लिए हुए है । ऐसी 
स्थिति उस आत्मानुभूतिमें होती है। उस अनुभवके द्वारा आत्माकों पहिचान लेना 
सुगम होता है और सत्य होता है। आत्मातनुभवसे जो श्रात्मामें ज्ञान होता है वह 
पूर्ण स्पष्ट होता है। ऐशा जो आत्मतत्त्वका ज्ञान होता है वह पवका होता है, जैसे 
बाहुबलि स्वामीकी कोई चर्चा करे तो सामान्‍्यतया ज्ञान तो हो गया किन्तु जो साक्षात॑ 
दर्शन करे उसके ही स्पष्ट ज्ञान है। वह साक्षात्‌ ज्ञान इस चर्चामें नहीं है। इसलिए 
आत्माके जाननेके उपायमें मात्र ज्ञाका। संचय न करो किस्तु ध्यानमें भी वृत्ति लावों 
तो आत्मा अपने इस उपभोगमें उपयोगका विषय हो सकता है । 


इस प्रकार जीव और अ्रजीव ऐसे दो भेदोंका वर्णन करके जब दूसरे प्रकार 
से द्रव्यके भेद कहते हैं १ 


पुग्गलजीवरिवद्धो धम्माधम्मत्थिकायकालड्डो । 
वट्ठदि आयासे जो लोगो सो सब्वकाले हु॥ १२८ ॥॥ 


लोक श्लोक विशेषकर निश्चय--अ्रव लोक और अलोक इस प्रकार के विशेष 
का निरचय करना है। द्वव्यके लोकपता और अलोकपना ऐसी विशिष्टता है, क्योंकि 
अपने अपने लक्षण॒का स्वभाव पाया जाता है। चाहे श्राकाशका भेद लोकाकाश बे 
अलोकाकाश कहलो, चाहे द्वव्यका भेद लोकपना, अलोकपना कहलो, प्रायः वात एक है, 
किन्तु नई पद्धतिका वर्णन है । जिसे साधारणतया ऐसा कह देते हैं कि आकाश के दी 
भेद है, .लोकाकाश व अलोकाकाश उसे अब इस तरहसे देखिए कि द्रव्य तो सामान्य है, 
यह तो सामान्य वर्णन है पर द्रव्यके लोकता भी है और अलोकता भी है। जैसे कि 
समस्त द्रव्य है और समस्त द्रव्योंमेंस भेद छोंटो तो यह निकला कि जीव है और अजीब 
है । उन समस्त द्रव्योंमेसे इस तरहका भेद छाँटते हैं कि लोकत्वविशिष्ट और अलोकत्व 
विद्विष्ट ऐसे दो भेद है। इसमें क्षेत्रदष्टि आथे कि यह तो लोकत्वविशिष्ट द्रव्य है 
जहाँ कि छह द्रव्योंका समूह है, वह साराका सारा लोकत्वविशज्िष्ट है। जहाँ 
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अलोकता है वह अलोकत्वविशिष्ट द्रव्य है । यह इस तरह से देखना है कि यहाँ द्रव्य 
की व्यक्तियाँ नहीं बता रहे है, द्रव्यके व्यक्तिगत भेद नहीं बता रहे है । द्रव्य तो मान 
लो एक चीज है| ज॑से ब्रह्ममो मान लो एक, जिसे सामान्य तत्त्व मानो, इस तरह 
की भान्यता लेकर चलो कि यह्‌ सारा जगत एकरूप है। वह किस रूप है ? द्रव्य 
स्वरूप है, सत्‌ स्वरूप है। कोन ऐसा है जो द्रव्य नही है ? कौन ऐसा है जो सत्र नही 
है ? एकरूप है सत्‌ स्वरूप है, जो द्रव्य स्वरूप है श्रव उस एक द्वव्यका इस तरहसे भेद 
कर रहे है कि द्रव्यके दो भेद है । लोकत्वविशिष्ट द्रव्य श्रौर अलोकत्वविशिष्ट द्रव्य । 

लोकत्वश्नलोकत्वबिश्विष्ट द्वव्य--आकाश द्रव्यपर प्रधान दृष्टि देकर कहें तो 
आकाशके भेद २ है--(१) लोकाकाश और (२) अलोकाकाश । यहाँ अद्व त पद्धतिकी 
दृष्टि करके चल रहे है कि जगतके समस्त पदार्थ एक है जिसे द्रव्य नामसे कहा है । 
केवल एक अद्वतकी शैलीसे इसको समभना चाहिए संस एकम्‌, सब कुछ एक है। 
वह क्या है जो सर्वव्यापक है ? ऐसा वह सब कुछ एक है, फिर उसका यह भेदीकरण 
है कि कोई जीव है, कोई पुदूगल है, कोई घर्मं है, कोई अधर्म है श्रादि । फर्क इतना 
आता है उस अरद्वत कथनमें श्रौर यहाँ कि चहाँ. तो यह मानकर चलें कि सब एक 
है और उसकी ये तरंगें है, और यहाँ भी यह मान कर चलेंगे कि ये सव एक है मगर 
यह प्रदेशवान एक नही है ! सवंसाधारणवृत्तिशील द्रव्यत्व स्वरूपतः एक है भौर फिर 
वही जो कि द्रव्यरूपसे मात्ता गया तत्त्व है उसके वारेमें - फिर भेद कल्पनाएँ हो, यह 
उस एक द्रव्यकी तरंग है। यह तरंग द्रव्यत्वमें नहों, यहाँ उपयोग ही तरंग है । ऐसी 
दृष्टि लगाकर द्रव्यके भेद कर रहे है कि द्रव्य दो प्रकारदेः होते हैं, एक लोकत्वविशि- 
प्ट और दूसरा अलोकत्वविशिष्ट । श्राकाशकी वात नहीं कह रहे है कि एकदम कहीं 
आकाञ् दूट कर दो हो गया हो । द्र॒व्यके भेद किये जारहे है कि लोकत्वविशिष्ट 
और अलोकत्वविश्विप्ट । यहाँ द्वव्योंकी समवायात्मकताकों लेकेर जो पिण्ड आदि हो 
उसे लोकस्वविशिष्ट द्रव्य कहते हैं और केवल श्राकाशात्मकताको कहते है अलोकत्व- 
विशिष्ट सूरिजी का यह नही कहना है कि जहाँ आकाझमें ६ द्रव्य रहे उसे लोक और 
जहाँ न रहे उसे श्रलोक कहते है । क्योकि, ऐसी हृष्टि बननेमें ही यह बुद्धि न झायगी 
कि एक मानें और एक मानकर उसकी तरंग निकालें, उसका शभ्रवयव बनावे, ऐसी 
बुद्धि नही आती है, इस कारण भी यों कहा कि लोक क्‍या है ? 

लोक क्या ?--६ द्रव्योमें जो समवायात्मकता है वह लोक है । यहाँ लोकत्व- 
विश्विप्ट द्रव्यत्वके श्रवगममे ६ द्रव्योको अलग नही करना चाहिए, इसलिए सीधा ।ा 
मर्मका संकेत कर सकें इस तरहका वरांन भी किया गया है. कि जितने झाकाझमें ६ 
द्रव्य पाये जाये उसे लोकाकाश कहते है | हम जिस द्रव्यके भेद करें उसके ही भेदोंकी 
सन्मुखता रहनी चाहिए। ६ द्रव्योको जो समवायात्मकता है वह है लोक श्रर्थात्‌ं उस 
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पूरे समुदायको कहा है लोक । जैसे कहते हैं नगर | और अगर यह कहें कि ऐसी जगह, 
जिसमें ऐसे मकान बने होते हैं, ऐसे लोग रहते हैं, और और भी वण न करते चलें 
तो वह नगरका सीधा प्रदर्शन नहीं है। नगरकों सीधा कहें कि यह नगर है, यह्‌ 
जंगल है वस हो गया, ऐसी दृष्टिमें कहना चाहिए इस प्रकार ये हुए लोक और 
अलोक । ६ द्रव्योंकी समवायात्मकता जिसके है वह लोक है। जिसमें है ऐसा नहीं, 
जैसे कि आकाश में ६ द्रव्य हैं । किन्तु भेया ! जहाँ ६ द्रव्योंकी समवायात्मकता है, 
वह है लोक श्लौर जहाँ समवायात्मकता नहीं है वह है श्रलोक | अव इसका ही 
वर्णाव करते हैं कि समस्त द्रब्योंमें व्यापनेवाला जो परम समस्त आकाश है उस 
श्राकाशमें जितनी परिणतिमें जीव पुद्गल जो कि गंमन करनेकी और ठहरनेकी 
प्रकृति रखते हैं वे जीव और पुदूगल जितने आकाशमें गति शौर स्थितिको किया करते 
हैं, और वे जहाँ हैं, वहाँ धर्म द्रव्य और अधर्म द्रव्य भी आ जाते हैं। धर्म द्रव्य कैसा है 
जो 'जीवके पुद्गलोंके गमनमें निमित्तभूत है, ऐसा धर्म द्रव्य और अ्रधर्म द्रव्य जो जीव 
पुद्शलकी स्थित्तिपें निपितत होत्ता है और सब दव्योंके परिणमनका निमित्तभृतत काल 
जिसमें नित्य दुर्ललित है इतने आकाशकों तथा इन सच द्रव्योंको जिन्होंने श्रात्मरूपसे 
कर लिया है, यह जिसका स्वलक्षण है, उसको लोक कहते हैं। लोक कहनेमें सब 
द्रव्योंका समूह नजर आना चाहिए। ऐसा न नजर आ्राता चाहिए कि यह तो इतना 
आकाश है, जिसमें जीव रहता है, जिसमें पुद्गल रहता है श्रादि । क्या जीव आकाशमें 
है ? पुद्गल, धर्म, श्रधर्म, काल, क्या आकाशझमें हैं ? ये पुदुगलादि श्राकाशकों छोड़कर 
अन्यत्र रहते हों और फिर उन्हें उठाकर आकाश में धर दिया हो तो कहें कि 
पुद्गलादि आकाशमें हैं । यह्‌ जिस .दृष्टिसे वर्णन चल रहा है वह विलक्षण दृष्टि है । 
एकको महान्‌ बता दें, आधार बतादें तथा ४ द्रव्योंकी आधेय बतादें तो ऐसी अनु- 
दारता यहाँ नहीं है | इसमें मर्मकी बात है स्वतन्त्रता $ क्या ? कि ६ द्रव्योंका जितना 
मात्र समुदाय है वह लोक है। हम श्ररेन्जमेन्ट नहीं कराते हैं कि ये जितनेमें रहें, 
उतनेको लोक कहते हैं, ऐसा प्रवन्ध नहीं करवाना है। बह समस्त द्वव्य है, और वह 
द॒ब्य दो प्रकारका है। (१) लोकत्वविशिष्टद्रव्य और (२) अलोकत्वविशिष्ट द्रव्य । 
देखो द्रव्य तो एक रहा और वह द्रव्यत्व व्यक्तिल्पसे नहीं किन्तू जातिरूपसे | जो ब्रह्म 
मानते हैं, ज्ञानाइत मानते है वे भी तो जाति रूपसे अथवा व्यक्तिकृप उपयोग 
प्रतिभासके झ्राधारसे उपयोग बनाकर कहें तो उनकी कोईसी मान्यता गलत नहीं है । 
एकान्त बनानेसे श्रद् तकी मान्यता गलत हो जाती है। जैसे ब्रह्म एक है । क्या गलत 
है ? पर वह ब्रह्मै कोई अलगसे चीज है और फिर यह उसकी पर्याय है, इस तरहसे 
दृष्टि बनाना तो गलत है । 

बह्म--ब्रह्म भ्रदेशात्मक नहीं । अच्छा, मनुष्य प्रदेश” सक है क्या ? भनुष्यत्व 
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कोई चीज है क्या ? अ्रगर कोई चीज है तो हमे आँखों दिखादो । हमें पकड़ा दो | आप 
यदि एक मनुष्यक्रों पकडा दें कि लो यह मजुष्य तो एक चीज है तो वह मनुष्य तो 
आ गया हमारे कब्जेमे ।-अ्व तो ये सव हृश्यमान जन मनुप्य नहीं रहे, गैर 
भनुष्य हैं। क्या ऐसी बात है ? मनुष्यत्वक्ों व्यक्तिरुपसे नहो देखना, किन्तु जातिस्पसे 
देखना है ! वह जाति एक सत्तावाली हो श्रौर सबमे फैली हो ऐसा नहीं है, वह एक 
व्यापक है, वाहर नहीं है । किन्तु जिसका जो निर्णय किया जारहा है, कि मनुष्य स्व॑- 
व्यापक है, श्रगर जातिकी दृष्टि रखकर करे तो सही वन जाता हैं और अगर व्यक्तिकी 
इृष्टि करके करें तो गलत हो जाता है | इसी तरह ब्रह्मका वर्णन यदि जातिकी हृष्टि 
करके करें तो जैन सिद्धान्तके बिल्कुल अनुकूल है। पर यदि व्यक्तिकी दृष्टि रखकर 
वर्णन किया जावे जैसे कि तुम्हारा पिता है, तुम्हारा पुत्र है इसी तरह दुनियामे एक 
कोई ब्रह्म है ऐसा व्यक्ति बने श्रलीर उसकी फिर यह तरंग है यों माया बतावें तो यह 
चस्तुस्वरूप नहीं वनता | जातिमें कुछ विरोधकी बात न थी | इस तरह सब कुछ 
जगतमें एक है, वह वया ? द्रव्य ।ञ्रव उस द्रव्यके जातिकी अपेक्षा ही लगाकर 
देखो, फिर जातिकी दृष्टि से देखो। भेद जब करते हो तो जिसके प्रभेद किए, 
उन्मुखतो में उस भेदके साथ रहना चाहिए । 
मूल भेद-- द्रव्य दो प्रकारका है । (१) लोकत्वविशिष्ट और (२) अलोकत्व- 
विशिष्ट । तो लोक किसे कहते हैं कि जिसमे जीव श्रौर पुदूगल जो कि चलने ठहरने 
चाले हैं, वे जहाँ रहें, वे जितनेमें गमन कर सकें, जितनेमे ठहर सकें उसे कहते लोक । 
लोक किसे कहते है ? जितने में धर्मद्रव्य और भधर्म द्रव्य एक पूर्ण व्यापकर ठहरे है 
वह है लोकाकाश । धर्मंद्रव्य श्रनादिसे है, आकाश भी अ्रनादि से ही है, द्रव्य भी ये सब 
अपने क्षेत्रमें हैं, आकाश भी अपने क्षेत्रमें हैं, इस कारण उनमें आधार आधभेय नहीं 
बताया । परमार्थहप्टिसे स्वरूप ही आधार है और स्वल्प ही श्राविय है । इस तरह 
बाकी समस्त द्रव्य जितने हैं उनका समवाय ही जिसका लक्षण है वह लोक है और 
जितनेमें जीव श्रौर पुदूगलकी गति नही है, धर्म द्रव्य और अधर्म द्वव्य अवस्थित 
नहीं है, केवल आकाश ही जिसका स्वलक्षण हो उसे अलोक कहते हैं । इन सब 
विशेषणोमें जीव पुदूगलको तो गति और स्थिति करनेवाला वताया सो ठीक भी हैं | 
और शभ्रव धर्म और अधम्मका व्यापक रहता (अ्रवस्थित) बताया सो ठीक है, और 
कालको वताया कि जिसमे काल दुलंलित है, इसमें कालका स्वरूप कैसा है सो कल्पना 
करो कि कोई भयानक सर्प या कुछ भी हो, दुनियामे, या आसपासके लोगोंमे खलवली 
अचा देता हो उसे कहते है दुर्ललित ! इसी तरह काल द्रव्य ऐसा द्रव्य है कि जिसका 
निमित्त पाकर ६ बव्य निरन्तर प्रतिक्षण परिणमते रहते है, तरेड़ वरेड़ हो जाते है. 
एक क्षण भी कोई वस्तु विश्राम चाहे तो नही ले सकता है | कोई वस्तु आधना करे 
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कि मैं अनन्तकालसे प्रतिक्षण परिणमता' चला आया हुआ थक गया, एक समय तो 
मुझे विश्वामसे रहने दो. ऐ काल ! तू क्यों परेशान करता है ? क्‍यों दु्ललित बनता है, 
सो जैसे जीभोंमें सांपकी जीभ अतिबंचल है, लपलपाती हुई है इसी तरह कालका भी 
चंचल हृष्टिका वर्णन है कि एक क्षण भी जीव या अन्य कुछ विता परिणमे नहीं रह 
सकता । मोटी हृष्टिसे भले ही ऐसा हो कि यह चौकी है जैसी कल देखी थी वैसी ही 
आज है, कुछ भी तो फर्क नहीं हैं, पर ऐसा नहीं है । फक प्रतिसमय होता जाता है । 

क्षण क्षण वृद्धि :--एक बालक ए८ वर्षमें मानो कि ४ फिट ऊँचा है और 
एक वर्षमें वह २ इन्च बढ़ जाता है तो क्या सालके ११ महीने, २६ दिन, २३ घंटा, 
५६९ मिनट तक कुछ नहीं बढ़ा, और एकदम ६० वें मिनटमें वह दो इंच बढ़ गया ? 
वया ऐसा होता नहीं है ? क्या ऐसा होता है कि एक महीने तक कुछ न चढ़े और उसके 
चादमें करीव पाव इच बढ़ जाय ? ऐसा भी नहीं है । क्या ऐसा भी होता है कि वह 
एक घंटेमें बढ़ जाता है ? ऐसा भी नहीं है । क्या वह एक घंटाके ५६ वें मिनट तक 
नहीं वढ़ता है और ६० वें मिनटमें बढ़ जाता है ? ऐसी बात भी. नहीं हैं । प्रत्येक 
समय उसमें वृद्धि हो रही है । श्रगर प्रत्येक समयमें वृद्धि न होती तो साल भरमें 
'भी वह बढ़ न पाता । हृश्यमान परिवतंन सूक्ष्मपरिवर्तनके द्योतक हैं ॥ 

हष्डान्त :--जैसे एक चौकी है, यह ४-५ वर्ष पहिले बनी होगी, झ्राज यह 
पुरानी नजर आरही हैं। ऐसी जी और भद्दे रंग वाली यह चौकी पुरानी नजर 
आरही है । ता क्या कल ही यह चौकी ऐसी होगई ? श्ररे जिस दिन बन चुकी थी 
उस दिनसे पुरानी बनती चली आरही है । और वहाँ घीरे-धीरे इतना परिवर्तन हो 
गया कि जो अ्व पुरावी दीखती है । जब यह प्रराती दीखती है तब हम समझ लेते हैं 
कि यह पुरानी हो गयी । पदार्थ तो समय समय अपनी नवीन नवीन। परिणत्ति करते 
चले जाते हैं। हम जिस ज्ञानोपयोगके द्वारा कुछ जानते हैं वह शानोपयोग हमारे अन्त- 
'मुहतंमें बनता है तव हम ऐसा समझ पाते हैं। एक समयके उपयोगसे हम पदार्थोको 
नहीं जान सकते, वर्योंकि मलिनतामें निरपेक्ष वृत्ति नहों होती । 

छुदूमस्थ अवस्थाकी बात कह रहे हैं। श्ररहंत सिद्ध एक सम्यकी परिखतिसे 
समस्त विद्वको जानता है पर हम एक समयकी उपयोग क्षेत्तिसि पर पदार्थोकों नहीं 
सकते । यही छदमस्थता कहलाती है । अन्तमु हुंवृत्ति परम्परा हो तब इस बृत्ति को 
जान सकते हैं | ऐसा जानते हुए भी क्या अन्‍्तमु हुर्तके अन्दर समय समयपर नई नई 
वृत्तियाँ नहों होती । होती हैं, हों, प्रत्येक समय हों, भिन्‍न भिन्‍न हों किन्तु अ्न्त- 
मु हृतंकी परिणतिसंततिके बिना छद्मस्थ आत्मा पदार्थनो जान नहीं सकता। देखो, 
दीपकमें तेल जलता है, तेलकी एक एक बूँद जली, वह वूद क्या अनेकों. नन्‍्हीं नन्‍हीं 
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वू दोंका समृह नही है ? वह चिराग जिससे प्रकाश कर सकता है, वह प्रकाश जिससे 
होता है उस तेलके एक बूंदमे क्या असंख्यात तेलकी वूदे नही हैं ? वह अश्रसंस्याव 
बूं दोका समूह है जिनको हम हाथोसे अलग नहीं कर सकते । पर उस दीपकके जलने 
का जो काम होता है वह उन नन्‍ही नन्‍ही चूंदोमे से एकका काम नहीं है, किन्तु उन 
नन्‍्ही नन्‍ही यूँ दोसे उत्पत्त परम्पराका काम है कि वह प्रकाण होता, ऐसा होने परभी 
नन्‍ही नन्‍ही बू दें कमशः परिण्यमनमे, प्रकाशमे है मगर प्रकाशवृत्ति जिससे कि उजेलेकी 
वात बनी है वह अ्रनेक बूदोका यूज है। इसी तरह छद्मस्थ अ्रवस्थामे इतनी जो 
बृत्ति चलती है वह चलती हे वह चलती तो प्रति समय है पर उसका जानना, 
समभ्मना रूप जो श्रर्थक्रिया है वह अनेक समयके उपयोगकी परम्परामे फैला है । 


हाँ, तो एक काल द्रव्य कितना काम करता हे इस बातको तो देखो कि एक 
प्रदेशमे रहने वाला जो अनन्त परमाण समूह बैठा है उस सबके सबको, इतने समूचे 
धर्म द्रव्य, अ्रधर्म द्रव्य, और इतना समस्त श्राकाश और जीव जो जहाँ है उन सबको 
निरन्तर परिणमाते रहनेमें निमित्त है । 


भेया, अ्व श्रागे ढठेगों कि धर्म द्रव्य तो ३४३ घन राजू प्रमाण है । धर्म द्रव्य 
एक अ्रंगुल मात्र स्थानमे निमित्त भृत्त काल द्रव्योका निर्ित्त पाकर याने एक प्रदेशपर 
स्थित काल द्वव्यका निमित्त पाकर परिणम जाता कि नही ? परिणम जाता।ईमगर सभी 
जगह काल द्रव्य है, और सभी जगह धरम द्रव्य है। तो वे सब निमित्त बने रहते हैं । 
यह तो ज्ञान दृष्टिसि भी कहरहे है कि काल नही होता तो कुछ नहीं परिणमता पर 
जैसी जो अ्रवश्थित बात है, युक्तिमे श्राती है, समभमे श्राती है। श्रमुक चीज श्रमुकका 
निर्ित्त पाकर परिणम गयी । भरोखेसे चौकीपर प्रकाश श्राता है तो सूबंका निमित्त 
पाकर यह चौकी प्रकाथरप परिशम गई । करोसा बंद कर देनेसे सूर्यका निर्मित 
नही पाया सो प्रकाणमयताकी निवृत्ति हो गयी । यह तो साधारण बात कहरहे है 
युक्तिम आती है, किन्तु ऐसी परिणति होनेमे निमित्तकी कलासे, निमित्तके श्रगरम, 
निमित्तकी झक्तिसे उपादान नही परिणामता, पर यह उपादान स्वयं इस काविल 
कि अमुकके परिणामकों निमित्त पाकर यह स्वय अपने कामकों अपनी योग्यतागे 
प्रपना म्रमर प्रकट कर लेता है । ऐसा निमित्त नैमित्तिक संवध मच पदार्थोम होता हं, 
पर पदार्थ श्रपनी परिणतिसे परिणमते है उसमे द्रव्यका नाम उपादान है। काल- 
व्यक्री पर्याय है समय । काल द्रव्यकी पर्याय निमित्त है। द्रव्य कभी भी निमित्त नहं 
होता है । पर्याय ही पर्यायका निमित्त होता है । अब आगे कुछ गाथावोवे बाद वाल 
द्रब्यरा वर्णन आने वाला है । 
काल द्रव्य क्यों ग्रमंरयात प्रदेशवाला नही भौर वयो एक प्रदेश वाला है ! मह 
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क्यों निमित्त भूत है? स्वयं आगे कहेंगे । कालके सम्बन्धमें जिज्ञासा होती है कि वह॒क्‍्या 
एक प्रदेशवाला काल द्रव्य है ? काल तो समयका नाम है। इसी कारणसे ब्वेताम्बर 
भाइयोने काल द्रव्य नही माना है । और, दिगम्वर सिद्धान्तमें काल द्रव्यको अस्तिकाय 
नही कहा' है, पर द्रव्य मात्ता है। काल द्रव्य वास्तविक द्रव्य है यह झागे कहेंगे । यहाँ 
तो द्रव्यके दो भेद बता दिए कि एक लोकत्वविशिष्ट और दूसरा श्रलोकत्वविश्विप्ट । 
यह द्रव्यके भेद बतानेकी एक विधि है । द्रव्य ६ प्रकारके हैं, यही सीधी पद्धति है। 
एक व्यक्तिक्े छपमें द्रव्य एक चीज मानो तो उसका झवयब कैसे बन जायगा यह वात 
यहाँ विशिष्ट पद्धतिसे चल रही है । 


द्रव्योंमें क्रिया और भावका चिशचय :--अ्रव द्रव्योंमें क्रियावत्व और 
भाववत्त्व दोनों ही विश्येपताओ्ोंका निग्चय करना है । याने कोई द्रव्य जब कि 
क्रियावान और भाववान भी है तव कोई द्रव्य केवल भाववाव ही है, क्रियावान नही 
है, ऐसी विशेषतका यहाँ निरुदय करते है ९५ ] । 

« उप्पादिट्ठिदिभंगा पोग्गलजीवप्पगसुस “लोगस्स । # कर 

) परिणामा जाय॑ते संघादादों वः भेदादी॥ १२६॥ ,.  « 


पुदंगलनीवात्मक लोकमें उत्पाद, स्थिति श्रौर॑व्यय :---परुदूगलजी वात्मक 
लोकके उत्पाद स्थिति और॑ भंग होते है,.ये सव परिणामोंके कारण व भेद तथा संघात 
के कारण होते है। आचार्य देवने यहाँ श्रपनी उस' एकत्वपद्धतिको न छोड़कर श्रद्व तसे 
हतके निकालनेकी शैलीका मार्गदर्शन दिया है। धन्य है उन आचारयंश्रीके ज्ञानकी 
महिमाको । वे कहते है कि पुदूगलजीवात्मक इस लोकका' उत्पाद, स्थिति और; भंग 
होता हे श्राचार्य श्रीने सीधा यों न कहकर -कि पुद्गलमें उत्पाद, स्थिति व व्यय है और 
जीवमें उत्पाद, स्थिति व व्यय है, «यों कहा द्रव्योंमें उत्पाद व्यय भ्रौव्येकी मुख्यता' 
देकर कि पुदूगल जीवात्मक लोकमें उत्पाद स्थिति और व्यय होता' है । ये विशेषताएं 
द्रव्यमें इस कारणसे हुई! कि कोई द्रव्य तो क्रियावान और भाववान दोनो ही हैं। 
और कोई द्रव्य केवल भाववान है । 


क्रियावान और भाववानका श्रर्थ :--क्रियाका अर्थ एक क्षेत्रसे दूसरे क्षेत्र तक 
जाना या उसमे कोई हलन चलन होना अश्रथवा एक क्षेत्रेसे दूसरे क्षेत्रमें झ्राना है । थे 
सभी क्रियाएं परिस्पंद क्रियायें कहलाती है । और, भावका अर्थ यह है कि द्रव्यमें रंच 
भी परिस्पंद हुए विना और गति भी हुए बिना परिणमन पाया जाना। भवन 
भाव: परिणमनका नाम भाव है। दोनोंके अर्थमें मात्र अन्तर यह है कि क्रियाके 
परिणमन गतिपूर्वक है जव कि भावमें परिणमन गतिपूर्वक नहीं है ।तो अच्ततों गत्वा 
परिणमन समस्त द्रव्योंमे है। परिणमन द्रव्योंके द्रव्यत्व गुणके कारण है। : 


जा 
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भाववतीशक्तिपम्पन्त द्रव्य :--जीव, पुदूगल, धमं, अधर्म आकाश, काल 
इन समस्त द्वव्योंमें परिशमन पाया जाता है जो इनकी भाववत्ती शक्तिका द्योतक है । 


क्रियावतीद्वक्तिरहित द्रव्य और उनकी स्थिति :--क्रियावती शक्ति समस्त 
द्रव्योंमें से जीव शोर पुद्गलमें है । धर्म द्रव्य लोकाकांशमें श्रवस्थित है । उसके व्यापने 
का अन्त लोकाकाशरमें है। वहाँ क्षेत्रसे क्षेतान्तर नहीं होता । इसी प्रकार अरधर्म द्रव्य 
धर्म द्रव्यके समान लोकाकाशमें व्यापक और श्रवस्थित है। उसमें परिस्पंद रंच भी 
नहीं होता है । श्राकाश द्रव्य तो महाव्यापक क्षेत्र है ही । वह भी तो निष्क्रिय है। धर्म 
द्रब्यके व्यापनेका ,अन्त है पर आकाशका अन्त कहों नहीं है। कही कल्पना करके 
देखो कि इस लोकमें श्रागे वया है [क्या कुछ कल्पनामें वात आती है ? क्या इस लोक 
के श्रागे पहाड़ियाँ हैं, पानी है, मकान है? श्ररे इस लोकके श्रागे कुछ भी हो, 
पहाड़ियां हों, मकान, हों, तालाव हों पर उसके आगे भी तो कुछ होगा । कया वही से 
अंत है ? उसके आगे फिर पोल नहीं होगा क्या ? होगा । अ्रतः आाकाशके वारेमें सीमा 
की कल्पना नहीं हो सकती । श्राकाश भी व्यापक है । उसमें क्रियाकी कोई ग्रुजाइश ही 
नहीं है । रहा“काल द्रव्य । वह यद्यपि एकप्रदेशी ही है श्रौर लोकाकाश्के एक एक 
द्रव्यमें भ्रवस्थित है पर जो जिस क्षेत्रावगाहमें श्रवस्थित है वह वहां श्रवस्थित है, 
उसके भ्रागे हेर फेर नहीं है, परिस्पंद नहीं है, क्रिया नहीं है | केवल जीव भर 
पुदूगल दो ही पदार्थ ऐसे है कि जिनमें क्रिया होती है । 


पुदुगल और जीव द्रव्योंमें क्रियकी सिद्धि :--पुदूगलमें और जीवमें क्रिया 
क्यों होती है ? पुदूगल शौर जीवकी क्रिया अनैभित्तिक नहीं है। एक स्वभावसे वह 
चलता ही रहता हो ऐसी बात्त क़रियाके, बारेमें नही है, क्योंकि यदि ऐंसा' ही स्वभाव 
है तो उन्हें निरन्तर चलते ही रहना चाहिए । तव उनकी स्थिति हो ही नहीं सकती है 
और फिर श्रधरमम द्रव्य बेकार है, उसका कभी उपयोग ,ही नहीं होगा, तो यह जो 
क्रियाशील होता है उसका कारण है भेद और संघात | पुद्गल द्रव्य है, यदि थोड़ा 
भी चला, हटा, परिस्पंद हुआ तो समझो कि वहाँ या तो भेद होता है या संघात होता 
है | इसी प्रकार जीव भी श्रगर चला तो समभो कि वहाँ भेद होता है या संघात होता 
है । क्रिया होनेका कारण भेद और संघात है । सोई जीवके लिए है, सोई पुद्गलके 
लिए है । पुदुगल और जीव ये दो पदार्थ भाववान है और क्रियावान है। क्योकि, ये 
दोनों पदार्थ परिणामसे और भेद संघातसे उत्पन्न होते हैं, ठहरते हैं, भाववान होते 
हैं। इनसे परिणामकी बात स्पष्ट सिद्ध होती है । 


द्रव्योंमें प्रिसामनका ओर भेदसंघतका कारण--आय्ो ! भ्रव हम विचार करें 
कि इनमें परिणाम क्‍यों पाया जाता है ? ये ५ साधारण गुण है इसी कारण इनमे 
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परिणाम पाया जाता है, जीव पुद्गलमें भी परिणाम पाये जाते हैं भौर परिशणामोंके 
कारण ही उनमें उत्पाद व्यम होरहा है। तब यह निर्णय करें कि भेदसंघात पुदुगलमें 
कैसे होता है और जीवमें कैसे होता है ? इस बातका निर्णय भी इस ही गायामें आगे 
चैलेकर किया गया है। दो पदार्थ तो क्रियावान भी हैं श्र भाववान भी हैं । किन्तु 
धमं द्रव्य, अथर्मद्रव्य, आकाशद्वव्य भौर कालद्रव्य ये भाववान ही हैं, क्योंकि परिण।मसे 
ही इनका उत्पाद व्यय और प्रोव्य है, भेदसंघातसे नहीं है । 

क्रियारूप श्रौर भावरूप परिशसन-पुद्गल, जीव,धर्म, श्रधर्म,भ्राकाश और काल 
ये ६ द्रव्य हैं। इनमेंसे जीव और पुद्गल ये दो जातिके द्रव्य ऐसे हैं जो कि हलन चलन 
भी करते हैं और अपनेमें भाव भी करते हैं। [पुद्गलमें भोवपरिशमन रूप, रस, गंध, 
स्पर्शका बदलना है | क्रियापरिणमन उस क्षेत्रसे हटकर दूसरी जगह पहुँचना या वहाँ 
ही पड़ा हुआ हिलना है तथा इस प्रकारकी पुदुगलक्निया हुए विना क्रियापरिणमन हटे 
बिना चले बिना जो परिणमन होता है वह भाव परिणमन है,चलनेमें भी भाव होता 
है पर चलनेके कारण भाव नहीं होता है । जो चले विना परिणमें वह तो है भाव 
परिणमन, ब परिस्पंदरूप जो परिणमन है वह है क्रियापरिणमन । परिणमनसात्र हो 
गया इसको भावपरिणमन कहते हैं। जैसे पुद्गलमें रूपका बदलना । वही का वही 
पदार्थ है पर उसमें रुप चदल गया । 


भावपरिणमनका दुष्टान्त--जैसे आम है, उसी जगहपरं है, वहींका वहीं लंट- 
क॒ता हुआ है, आम सबसे पहिले होता है काला, इसके बादमें नीले! वनतो है, इसकेवाद 
में होता है हरा फिर पीला और फिर बादमें कुछ होजाता है लाल,ऐसा उस आममें रंग 
बदलता है। सबसे पहिली वारमें कुछ काला आम होता है, फिर बदलते बदलते हरा 
पीला, लाल होजाता है) देखो श्राम जो एक पुद्गल द्रव्य है वह वही का वही है 
परस्तु रूप बदल रहा है, रसदि बदल रहा है, यही बदला हुओ भाव परिणमिनव है । 
पर टूट गया मिर गया, पालमें रख दिया गया, घाजार चला गया, यह जो कुछ 
हुआ वह क्रिया परिणमन हुआ । परिणमनकों भाव और परिस्पंदको क्रिया कहते 
हैं। प्रत: भाववान तो सभी द्रव्य हैं, क्योंकि उनका परिशणमनेका स्वभांव है । 
स्वरूपास्तित्वकी श्रज्ञानताजन्य मान्यतताएँ--देखो भैया, द्रव्योंकी स्वतन्त्र त्रंकालिक 
शक्तियोंके न जाननेके कारण कतृ त्ववाद पनप रहा है, श्ौर कतू त्ववादका मोटा 
रूप यह है कि ईव्वरने सवको बनाया है पर यह बात चित्तमें नहीं समाती कि पवार्थ 
स्वयं हे ओर परिणमनेका थे स्वतन्त्र स्वभाव रखते हैं, सो परिणमते ही रहते हैं 
उसके अटकनेका स्वभाव नहीं हैं। ऐसा न जाननेके कारण कंतृ त्ववादकी मान्यता। 
यह हो गई है कि ईश्वर समस्त संसारको बनाता है । यह तो कतृ त्ववादवालों की वात 
हुई, किन्तु कोई लोग जो ईइबरका कतृत्व नहीं मानते हैं पर उनकी यह मान्यता, 
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कि मैंने यह घर बनाया, दूकान वन।ई, अमुक बनाया, क्या कतृ त्ववादका यह विकल्प 
नही है। यह भी तो कत्‌ त्ववाद ही है। ईश्वरके स्वरूपसे अनभिन्ञ पुरुष ईव्वरुको 
विडम्बनाका कर्ता कहते है । 


'पर्याथमुग्धोंकी कत्‌ त्वजन्य सान्य्रताएँं--पर्याथमुग्ध जन अपने आपपर इतना 
ही कतृ्‌ त्व नही लादते और श्रागे बढ़कर अन्य पदार्थोमें भो ऐसा देखते हे कि इस 
पदार्थको देखो मैने यू' कर दिया, उस पदार्थंकों यूं' कर दिया । वे पदार्थोको प्रेरणात्मक 
देखते हैं कि जैसे जव कोई किसीका हाथ खींचकर कहता है कि मैने इसे इसप्रकार कर 
दिया, अर्थात्‌ अपने आपको किसी भी पर द्रव्यमें कुछ कर देमेवाला मानता हे । जैसे 
मास्टर साहबने लड़केको शिक्षित वना दिया, लडकेको ज्ञानी बना दिया श्रीर जिस 
जगह चेतनताका नाता नहीं है ऐसी जगहमें भी कतु त्व मानता है। देखो ता, श्रागने 
ही तो पानीको गरम कर दिया, सूर्यने ही तो वस्तुओओको प्रकाशित कर दिया । 

॒ पदार्थोकी स्वतन्त्र शक्तिकी श्रस्वीकृति--यह नही स्याल हे कि चटाई चौकी 
आदियें प्रकाश है। क्या इनमें प्रकाशपना रंच भी नही है ? फर्क यह है कि वह स्वयं 
प्रकाश रखनेवाला पदार्थ है। और चौकी चटाई इत्यादि उस सूर्यका निमित्त पाकर 
चमक उत्पन्न कर लेते है । अब यह निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध विना युक्तिके हे नहीं, तो 
मैया ! कहीं कोई ऐसा कर बैठे कि आज तो उसने सिगड़ी पर रोटी बनाई झौर कल 
पानीमें रोटी बना ले | ऐसा तो कोई नही करते हैं । के 

वस्तुमें भ्रस्तित्वकी भावाभाव दृष्टि--निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध तो व्यवस्थित है 

वस्तुका सत्त्व कितना है ? इस शोर दृष्टि करके देखें तो वहाँ यह मालूम पड़ता है कि 
यह पानी भी एक पुदूगल है और यह झाग भी एक पुद्गल है यह एकेन्द्रिय जीव है इस 
की चर्चा नहीं । प्रकरण दूसरा है ॥ आगका निमित्त पाकर पानी गर्म होगया, इसमे एके” 
र्द्रियका निमित्तन॑मित्तिक सम्बन्ध नही है, इस नाते यह कार्य नही, वहाँ तो जो पुद्गल 
स्कंध है उसका नाता चल रहा है। श्रव जैसे आग गर्म है तो इतनी बात है कि आग 
स्वयं अपने गर्म स्वरूपको लिए है पर पानी गर्म स्वस्पको लिए नही है । गीत, उप्ण, 
स्पर्श इस पानीमें भी होता है । सो यह पानी अग्निका सम्बन्ध पाकर गीतपर्यायकों 
छोड़कर गर्म पर्यायमें आ जाता है। निमित्त है, उपादान हे, सब है परन्तु वस्तु कोई 
कितना है, जल कितना है, अग्नि कितनी है ? यह भी तो देखो । जल जितना है, 
क्या वह अपने प्रदेशसे वाहर भी दौड़ता है ? आग जितनी हे क्या वह अपने प्रदेशसे 
आगे भी दौड़ती है ? आग यदि दो हाथ आगे जल रही है और उठंडके दिनोमे ताप 
रहे है तो गर्मी आयी और ठंड मिटी । यह गर्मी भी उससे तिकलकर नहीं आयी, किन्तु 
आगकी सन्तिद्धि पाकर जो सूक्ष्म स्कंघ है वह गर्म अवस्थाको प्राप्त हुआ | इसी तरह 
गर्म स्कंधका निमित्त पाकर अन्य स्कंध गर्म अवरथाओंको प्राप्त होकर बना हुशा है 
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और शरीरके पासकी गर्मके सूक्ष्म स्कंघोंको निमित्त पाकर यह शरीर भी शीत 
अवस्थाको छोड़कर गरम श्रवस्थामें आया । ' 


निमित्तनेमित्तिक परिणमन सम्बन्ध--निमित्तनैमित्तकका विरोध नहीं करना 
है । पदाय॑ किस पर्यायमें किस-किस को निम्तित्त पाकर किस रूप परिणाम जाते हैं ? 
यह निमित्तनैमित्तिक व्यवस्था है, किन्तु उस काल भी निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध ठीक- 
ठीक चल रहा है अ्ललटप्प नहीं । 
स्वयोग्यता ही में व्यवस्थित परिणमत--देखो भैया, पदार्थ अपना कितना 
अस्तित्व लिए है ? किलन। उसका स्वरूप है और वे पदार्थ वैसे परिणम जाते हैं ? 
#चयदष्टिसे देखो तो समस्त पदार्थोकी स्वतंत्रता स्पष्ट नजर आने लगती है। सब 
पदाथोंमें परिणमन स्वभाव है, ऐसे स्वभावतः परिणत पदाथोंकी व्यवस्थामें कोई 
लोग मानते हैं कि तीन देवता हैं, जिन्हें ब्रह्म, विष्णु और महेश कहा जाता है। ब्रह्माक 
काम है पदार्थोकों उत्नत करना, महेशका काम है पदार्थोका नाश करना और 
विष्णुका काम है पदार्थोकी रक्षा करना | इस प्रकार उत्पत्ति. रक्षा श्र विनाशा 
इन तीन प्रकारके परिणमत्रोंके विना तो काम नहीं बनता है। इन तीन प्रकारकी 
परिणतियोंमें जो द्रव्योंकी तोन स्वतंत्र योग्यताएँ हैं उनके न माननेसे उनके स्थानके 
स्वभावपर विविध देवताग्नोंकी कल्पना करनी ही पड़ी; किन्तु वस्तुतः ये तीनों देवता 
और पदार्थोकी उत्पाद व्यय प्रौव्य श.केतयाँ पदार्थोमें तन्‍्मय हैं । अ्रणु-अखु, सर्व जीव, 
सर्व पदार्थ त्रिदेवतामय है, नाम कुछ रखलो नामका विवाद नंहीं ; उत्पादका नाम 
ब्रह्मा, व्ययका नाम महेश और क्रौव्यका नाम विष्णु । कारण कि ब्रह्मा, विष्णु, महेश 
त॑नों देवता अणु अणमें समाये हुए हैं। इनका स्थान अलग नहीं है। ये सर्वे लोका- 
काशमें हैं -ओऔर अलोकाकाशमें भी है वेकुण्ठपर रहनेवाले, पहाड़ोंपर  रहनेवाले 
अथवा अन्य किन्‍्हीं स्थानोंपर रहनेवाले भ्रणु अ्रणुमें सर्व चेतनोंमें तीनों देवता विराज- 
' मान हैं, अर्थात्‌ पदाथोंमें ये तीनों शक्तियाँ हैं उत्पाद व्यय ध्रीौव्य । इन्हें चाहे ब्रह्मा, 
विष्णु महेश आदि नामसे कहो या सीधे इन विशेषोंके नामसे कहो । 
द्रव्पस्वभावके द्वारा वैज्ञानिक प्रगति--द्रव्यके परिणमनस्वभावकों जाननेवाले 
जो वैज्ञानिक हैं, विज्ञानमें प्रगति कररहे हैं और विश्वको आश्चरयंमें डालरहे हैं, वे 
जानते है कि पदार्य परिशमनका स्वभाव रखते हैं और ऐसे निमित्त को पाकर वे ऐसे 
'परिणम जाते, हैं, इसलिए उनका आविष्कारके लिए उद्योग होता है, उनका जुटाव 
किया जाता है। अमुकमें श्रमुक गैस मिले तो भ्रमुक चीज वन जाय, अ्रमुक चीज मिले 
सी हवा पानी वन जाय, पाती हवा वन जाय ! उन्हें निभित्तन॑मित्तक सम्बन्धका पता 
है और पदाथोंके परिणमन स्वभावका भी पता है। 


१६८ प्रवचनसा र-प्रवचन षपष्ठ भाग 


स्वभाव व विभाव रूप परिणमनका दुष्टान्त---हम दर्पमे देखते है तो उसमे 
प्रतिविम्ब, छाया परिणाम जाती है और जब भीठट़ (दीवाल) मे देखते है तो प्रतिविम्ब, 
छात्रा परिणमती नही है । उसका कारण यह है कि दर्षणमे छायारूप परिणमनेकी 
योग्यता है, भीटमे छायारूप परिणमनेकी योग्यता नही है। जो छायारूप परिणमने 
की योग्यता रखता है वह पद्ण्य वाह्य पदाथोका सान्निध्य पाकर अपनेमे छायारूप बन 
गया है, अभी सूर्यका उदय है उदय तो सबके लिए समान है, पर यहाँ विचित्रता यह 
दिख रही है कि काला वोडें ज्यादा चमकता है, भीट उससे कम चमकती है, टीन 
वर्गरह और ज्यादा चमकते है, काँच तो वहुत ही ज्यादा कान्ति पैदा कर लेता है 
श्र कही ऐना हो तो वह बहुत ही ज्यादा कान्ति उत्पन्न कर लेगा । सूर्य यदि इनको 
प्रकाशित करता तो, या यह्‌ सव सुर्यका प्रकाश हो तो, एक ही सा सब चमके ॥ 
सभीमे एकसा प्रकाश, एकसी चमक, एकसी कान्ति हो, कोई भी श्रन्तर न आवे । 


चमक दमक व प्रकाशमें श्रन्तर--यह जो अ्रन्तर दिखता है वह किस कारणसे? 
इसी कारणसे कि जिस पदार्थमें जितनी स्वच्छता है, योग्यताके भ्रनुसार सूर्यका निमित्त 
पाकर अपनी कान्तिसे अपने आप ही चमकता है । इन्ही बातोंकों जिनको हम इस 
छूपमे कहते है कि निमित्तकी सा -धि पाकर उपादान अपनेमें असर पैदा कर लेता हे । 
यदि हम यथार्थ शब्दोमे कहें तो समय ज्यादा लगेगा। बाते करते जायें तो घुमा घुमा 
कर वातें करते जाये । सिर दर्द हो तो बँच्यजी से कहो कि वैद्य जी ! कोई ऐसी चीज 
बतलावो जिसके सन्निधानका निमित्त पाकर सिरके अंगोमे वायुका परिवर्तत हो औौर 
वायुपरिवर्तनके निमित्त से इन नसोका कम्पन समाप्त हो जाये । भैया ! सीधा व्यवहार 
यह है कि कोई दवा दे दो जिससे सिर दर्द दूर हो जाय । इतनी लम्बी चौडी वात 
व्यवहारमें नही चलती । व्यवहारमे तो यही कहा जायगा कि आगने पातीकों गरम 
किया, सूर्यने इसको चमका दिया, मास्टरने शिप्यको ज्ञान पैदा कर दिया आदि । 


दृष्टिसें सान्यताका दोष--भैया, ऐसा कहनेमे कोई दुराई नही है । पर भ्रसली 
बात तो समभमें रहना चाहिए । मास्टर साहब दिष्यको ज्ञान देते है तो किसका 
ज्ञान देते हैं ? अपना ज्ञान देते है कि किसी दूसरेका ? अपना ज्ञान भ्रगर शिषप्योको 
देदे तो १०, २०, ५० शिष्योको ज्ञान देनेके बाद तो मास्टरकी दुर्गति हो जायगी, 
मास्टर कोरे रह जायेंगे । पर यहाँ तो देखो उत्टा हो जाता है कि मास्टर जितना 
बच्चोको ज्ञान देता है, उतना ही मास्टरका ज्ञान बढता जाता है। यहाँ तो यो देसा 
जाता हे, क्योंकि मास्टर अपने ज्ञानका परिणमन कररहा है, ज्ञानको उपयोगमे ला 
रहा है। उसका ज्ञान श्रौर बढ़ता चला जाता है। मास्टरके इस ज्ञान और बतानेकी 
इच्छाका मिमित्त पाकर जो शब्द वर्गणाये है वे शब्द रूपमें परिणम जाती हैं। उनका 
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श्रवण कर शिष्य लोग अपने ज्ञान स्वरूपमें बसे हुए ज्ञानका विकाश कर लेते हैं, 
शिष्य अपने ज्ञानका विकाश कर लेते हैं, मास्टर अपने ज्ञानका विकाश कर लेता है, 
पर कोई किसीको ज्ञान नहीं देता । कोई किसीका सुधार विगाड़ नहीं करता है। 
निमित्त तो है, पर परिणति तो परिणमनेवालेकी स्वयंकी है | दूसरेकी परिणति लेकर, 
दूसरेका साझा लेकर अपना काम बनाता हो कोई, सो ऐसा कोई पदार्थ नहीं है । 
अगर कोई किसी दूसरेका काम बनाने लगें तो जगतका श्रभाव हो जायगा । 


साभ दारी हानिकर--साभेदारीमें दुकान बिगड़ जाती है। अकेलेमें एक 
चित्तसे दूकनदारी की जाती है, उसमें उन्नति करली जाती है | साभेदारीको तो ठीक 
नहों बताया है | इसमें वेईमानी होती है तथा संशय वना रहता है । यह लोक व्यव- 
हारकी वात है। पहिले एक वईमानी करता है फिर दूसरा वेईमानी करता है | इस 
तरहसे दुकान विगड़ जाती है यदि कोई किसीको परिणमा दे तो या वह रहेगा या दूसरा 
रहेगा, कोई एक रहेगा या इसका अ्रभाव होगा या उसका अभाव होगा । निष्कर्ष यह 
होगा कि सवका अभाव हो जायगा वहाँ दो नहीं रह सकते हैं । कौन रहे, व कौन न 
रहे ? वे आपसमें लड़ जायेंगे । सो भैया ! उपाधिका तो निमित्त है। परिणमता उपा- 
दात स्वयं है । निमित्तन॑मित्तिकताके विरोधकों किया ही नहीं जा सकता है ॥ कोई 
सर्वज्ञ है, किन्तु वस्तुके स्वरूपको भी देखिये कि वस्तु कितना है भश्रौर क्या करता है ? 
कोई पदार्थ दूसरे पदार्थभो अपना कुछ पर्याय देदे ऐसा नहीं है, इस कारण पदार्थ सब 
अपना-अपना सत्त्व लिए हैं, अपने ही परिणामोंमे वे उत्पन्न होते हैं, व्ययको प्राप्त 
होते है, भर श्रौव्यको भी प्राप्त होते हैं। इससे शिक्षा क्या लेना है कि मैं श्रपने ही 
प्रिशामोंसे अपनी दशाएँ बनाता हूँ, विगाड़ता हूँ और सदा बना रहता हूँ। इस मेरे 
अस्तित्वमें किसी दूसरेका दल नहों है। कोई पदार्थ किसी दूसरे पदार्थका अधिकारी 
हो, मालिक हो, प्रभु हो, सुधार विगाड़ करता हो ऐसा नहीं है । मैं ही श्रपता परिणाम 
करता हूँ, अपना जिम्मेदार मैं ही हूँ । चाहे अपनेको श्रच्छा वनाऊ चाहे बुरा बनाऊ, 

यह सब अपने ज्ञानपर निर्भर है । 


द्रव्पोंके साव--यहाँ प्रकृत वात यह चल रही है कि ६ प्रकारके ब्रब्योंमें से 
जीव और पुदूगल ये दो तो भाववान भी है और क्रियावान भी हैं । शेष चार प्रकार 
के द्रव्य केवल भाववान हैं, क्रियावान नहीं हैं । 


भाव क्या है ?---अ्रव प्रश्न यह उत्पन्त होता है कि भाव किसे कहते हैं? भाव 
कहते हैं परिणमनमात्रको, प्रदेशपरिस्पंदको नही। परिस्पंदको छोड़कर यावन्‌मात्र 
परिणमन है, वह सब भाव कहलाता है। भाववात सभी द्रव्य क्यों है? इस कारण कि 
निरंतर उन द्रव्योंके परिणमनका स्वभाव है। और, परिणमनके ही साथ जिनका 


4  े '._ प्रवचनसार-प्रवचन पप्ठ भोग. 


उस विपाकमें कुछ सोचता है, कुछ बोलता है, कुछ कायप्रवृत्ति करता है ऐसी स्थितिमें :.* 
वह ज्ञानी पुरुष क्या करे ? विरवत पुरुष तो जो कुछ करता है बस वही संयम है.।. 
देखकर चलना, समितिपूर्वक कार्य होना, पापोंका प्याग करना यह सब प्रवृत्ति: होती -.. 
है. और यह किया जाता है| यह तो हुई प्रद्धत्तिकी वात । 3 


परीषहादि सहदेमें श्राशय--लोग जान समझकर गर्मीमें पर्वतपर तपते, ठंडके « 
दिनोंमें नदियोंके तटपर ध्यान लगाते, वर्षाऋतुमें पेड़ोंके नीचे तप करते और-भौर भी - 
तरहसे तप करते, तो, यह सब क्यों किया जाता है ? यह . सब इसलिए किया जाता  .. 
है कि आरामसे प्राप्त किया हुआ ज्ञान, वस्तुस्वरूपविपयक यह ज्ञान कष्ट झानेपर, .. 
* कर्मोका विषाक आनेपर विचलित न होजाय, .यह झात्मा संविलप्ट न होजाय, यह :. 
/ अपने उपार्जित ज्ञानको न खो बैठे, इसके लिए प्रयोगात्मक एक हृढ़ विश्वास किया जात :, 
है । अ्रनशन आदिका अ्रभ्गास क्यों करना चाहिए ? अनशन इसलिए किया -जातां.है - - 
कि कदाचित्‌ कितने -ही दिन आ्राहारका योग न हो तो उत्तकी समता न विगड़े, उ्ंकी - 
ज्ञानपद्धति न हूटे । इसी तरह अन्य श्रन्य तपस्याश्रोंकी वात समझो ।.एक बात तो यह ४ » 
है, दूसरी. वात “यह है कि इन जीवोंके साथ जो कमंविपाक चलरहे हैं उसमें अब्ुद्धि: ' 
पुवंक और कुछ वुद्धिपुवंक भी रागद् पचिपयक भाव चलते हैं... उन तपस्याश्रोंमें यह. 
उपयोग निर्मलताकी ओर बढ़ता है, विषय कपायोंकी ओर नहीं लगता, विपय-कपायों ' 
की शोर उन्मुख नही होता है, तब आत्मध्यानके.. लिए रास्ता मिलता. है,.इसलिए -:* 
तप-संयम आदि किए जाते हैं। पर इनका भी मूल उद्ंश्य विश्लामसे. प्राप्त किये गये ' 
ज्ञान भावकी रक्षा करना है । ५ 


मोक्ष॑मार्ग बया है ?--यथार्थ दर्शन होना, यंथार्थ: ज्ञान होना व ऐसा-हीं शान 

बनाए रहना इसीका नाम मुक्तिमार्ग है । जहां यह देखरहे हैं कि परवस्तु अपने-अपने 
स्वरूपमें है, परिणमन स्वभाव्के कारण अपने आपमें परिणमत्तें रहते हैं। किसी... 
वस्तुका किसी वस्तुके साथ रंच-भी सम्बन्ध नहीं है । वहाँ ऐसा देखनेपर मोहभाव नहीं. 
रहता । भैया, जो पंदार्थ विभावरूप भी परिणमते हैं, विकाररूप भी वनते हैं उनके रे 

' अन्दर ही ऐसी योग्यता है, ऐसी कला है कि वे अनुकूल :निमित्तको पाकर अपनेको रे 
अपनी योग्यतांसे इस प्रकारका वना लेते हैं । देखो तो, जगतमें जितने भी पदाये हैवे ह 
- सब अ्रपना-अपना सत्त्व लिए हुए हैं । हा 
.. राग और आसकियत क्या--घरमें जिन स्त्री, पुत्रोंसे राग किया जारहा है, हैं... 
क्या चीज हैं ? भ्राशक्ति की जारही हैं, वे क्या चीज हैं ? जिनका विंपय करके अ्रीत्मा । 
रागी बनरहों हैं, मोही वनरहां है, उनका इस आरत्माके साथ क्या सम्बन्ध है 7... 
भी तो सम्बन्ध नहीं है। ये राग करनेवाले जीव एकांकी वांटक खेलरहे हैं बहांसे “ 
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इन्हें कुछ नहीं मिलता है । दूतरे लोग कुछ राग नहीं उत्पन्न करते, दूसरे लोग किप्तीको 
परिणत्ति नहीं बनाते, पर बह अयने आप ही अपनी धुत बताकर आपही रत 


होरहा है । 


'ब्राणी स्वप्के जिहल्योंतें मध्त--एक छोटीरी घटना है कि तीन चोर चोरी 
करने जारहे थे, रास्तेमें उन्हें एक नया आदमी मिला । उस नये' आदमीने पूछा कि 
भाई कहाँ जारहे हो ? तो वे बोले चोरी करने ; मुफ्तमें ही हजारों, लाखों रुपया चुरा 
लावेंगे तो बोला कि हमें भी साथमें ले चलो । सो चोरी करने एक गाँव गए । किसी 
धनिर्‌ बृुढ़ेके'घरमें वे घुस गए और चोरी करने लगे। उस बूढ़े श्रादमीकी नींद खुल 
गयी। खाँस-दिया तो तीन चोर निकल कर भाग गए। अब एक अनसिखा चोर रह 
गया । उसे कहीं छिपनेकी जगह समझें च आयी सो जो मकानकी म्यारी होती है, 
उममें स्थान रहता है, वहीं जाकर बैठ गया । उस बृढ़ेने हल्ला मार'दिया, सभी गाँवके 
लोग जुड़ गए । कोई पूछता है कि कितने चोर घे ? तो बोला भाई हमें नहीं मालूम । 
'किसीने: पूछा कि क्या ले गये ? तो बोला कि मैंने कुछ नह देखा । किसीने' पूछा कि 
किधरसे भ्राएं थे ? तो वौला हमें क्या मालूम । दसों' श्रादमियोंने दसों तरहके प्रइन 
किए । जब बुड़्ढ़ा बहुत ही परेशान हो गया तो मुझलाकर बोला कि मैं क्‍या जानूँ, 
यह तो ऊपरवाला जाने । उस बृढ़ेफे मनमें ऊररवालेका अर्थ भगवानसे था, पर ऊपर 
बैठा हुआ नया चोर कहता है कि हूँ, हमीं क्‍यों जानें, वे साथ वाले तीनों चोर क्‍यों 
न जाने ? बस वह पकड़ लिया गया । अरे पूछनेवाले श्रपता परिणमसन कररहे थे, 
उत्तर देनेवाला श्रपना परिशमन कररहा था, पर उस चोरने अपने श्रापही भाव 
बनाकर अपना भ्र्थ लगाकर अपने आपही अपने फत्ावकी वात बोल दी । 


पर द्रव्घराग उतपस्त नहीं करते--ठीक नवीन उस चोरकी ही तरह ये जयतके 
रागी मोही जन, कुटुम्वके लोगोंकों, मित्रोकों, स्त्री पुत्रादिककों देखकर अपने भाव 
लगाकर, विकल्प बनाकर अपने आपमें ही अपना काम करते हैं ।. श्लौर रागी होते 
रहते हैं । यह एक तरहका नाटक है, दूसरा कोई नाचमें मदद नहीं देता, याने परिणति 
नहीं करता है । स्वरय श्रपनेकी रागरूपप परिणमाता व ज्ञानरूप परिणमाता है। पर 
शांति तो ज्ञानहप परिरामें तब मिलेगी। यह सव ज्ञानमें आता है तो मोह नष्ठ होता 
है और मुक्तिका मार्ग प्राप्त होता है । 


भाववान द्रव्योंका भ्रवाधित परिशमन--इस प्रकरणमें यह कहा जारहा है 

कि सभी द्रव्य भाववान होते हैं, निरन्तर परिणशमते रहते हैं । कितनी जल्दी परिणमते 
हैं ? क्‍या. प्रत्येक मिचट्सें ? क्या प्रत्येक सेकेण्डमें ? अरे एक-एक सेकेण्डमें श्रसंस्यात 
. आवलियाँ होती हैं और एक-एक आवलीमें अनगिनते समय होते हैं। प्रत्येक समयमें 
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उसका एक परिणमन चलता है तो यह परिणमनचक् प्रत्येक पद्रर्थमं बड़ी तेजीसेः.. 
चलरहा है.। सो सभी द्रव्य भाववान है । के कप का कक कब 
५ यावान द्रव्य--सैया; युदूगनल व जीव क्रियावान हैं, पहिले तो यह बतलाते' 

हैं, फिर आगे कहेंगे कि जीव भी फक्रियावान होते हैं । यद्यवि जीवमेंभी क्षेत्रसे क्षेत्रान्तर 

की बात भ्राती है फिर भी क्रियाबान तो दोनों हैँ फिर भी मुख्यता पुदुगलकी रखी गयी ., 

है.। जीव भी क्रियावानहैं,.पुदूगल भी. क्रियावान हैं; किन्तु बतलानेके समय पुद्गलकों: 
मुख्य रूपसे वतला रहे हैं श्र जीवोंके पीछे कुछ श्रपि भ्रर्थात्‌ भी घाब्द लगाकर 

वतलावेंग । जैसे किसींको कहें . कि श्रमुकचन्दकों भोजन. कराग्रो शौर अमुकको भी 

करावो | तो पुद्गलको क्रियावान बतानेके लिए. एदगल. द्रव्य -क्रियावान हैं मुख्यरूपसेः 


वर्णन किया और “जीव भो क्रियावान हैं” ऐसा कहकर उसको गोणारुपसे क्रियावान: : 
विवत किया गया । 4 


क्रियावती ग्रक्तिकी व्यक्तता--जीव व पुद्गलकी क्रियाझ्रोंपर कुछ सोचिए ॥ .. 

देखो भैया;! पुद्गज़की क्रिया तो कुछ ,व्यक्त मालूम होती ,है पर जीवकी क्रिया व्यक्त . 
नहीं मानुम होती है । दूसरी बात, जीव तो किसी समय भश्र्थात्‌ मुक्त होनेपर निष्क्रिय , 
हो जाते हैं, फिर-फ्रियाकी व्यक्ति नहीं चलती, श्रौर पुदगलमें ऐसा अनन्तकाल तक नहीं . 
होगा कि किसी -पुद्गलके लिए यह वात - कही जासके कि पुद्गल़:सद्यको तिप्क्रिय हो... 
गया | इसी, कारण क्रियातत्व की, प्रसिद्धिमें पुदूगल द्रव्यका यहां मुख्यहूपसे वर्णन - 
किया जारहा है । .पुदगल ब्रव्य. जिनमें कामाणवर्गणायें भी हैं, परिस्पपंदस्वभाव 9३ 
होनेके कारण भेद द्वारा भिन्‍न, हो. जाते हैं और संघातके कारण वे जुड़ जाते हैं; , 
ऐसी स्थितिमें उनमें क्रिया होती है । ४ पा आपूषाए: 
.. परिस्पंद शक्तिमें भेद संघात.का कार्य :--कोई स्कंघ.जो कि अनन्त,परमाणुवों / 

-का पिण्ड है, उसमें अंगर भेद होता है, वे कुछ अलग-अलग हो जाते हैं तो उनमें कारणः | 
है परिस्पंद । पंरिस्पंद होता है तो उनका न्यारापन, होता है । अभी देखों, लकेड़ी भी हे 
' कटती है तो ट्रकड़े होते समय पंरिस्पंद होता है कि नहीं ? यह मोटे .रूपसे देखते हैं। . 
* बल्कि मोदी चौकी जो अपनेमें ऐसी लग रही है कि वह हिलती डुलती नहीं, फिर भी. 
अनेक परमाण निकल रहे है । उसमें भेद होते रहते हैं. इसका ' कोरंरा पेरिस्पंद | 
वह अपनेको नहीं मालूम पड़ रहा है। मोटे रुपसे ऐसा लगता है कि यह चीज तो हु 

' ज्योंकी त्यों अवस्थित है, पर परिस्पंद है तो ऐसा चल रहा है । संघातसे , (मिलता हैः 
. संयोग और फिर भेदोंमें भी व भेदसंघातोंमें भी यह भेद और संघात चलता है। भेदर्क " 
कारण जो उनमें उत्पाद: है;ः ज़ो- उनमें व्यय है, जो उनका अवस्थान. है; भौव्य है. 
उनमें यह प्रदूगल क्रियावान होता है। जीव भी परिस्पंदेस्वभावी :है। कर्म और . 
नोकम तो पुद्गल ही हैं वे भिन्‍न होते 'हैं व संयुक्त भी होते हैं ।:- सो उतमें भेद वे... 
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संघात होता है । कर्म नोकर्म पुदगलोंसे जीवका संयोग होता है और न्यारापन भी होता 
है । इस कारण जो उनमें उत्पाद व्यय प्रौव्य चलता है उससे जो जीव है वह भी 
क्रियावान है । 


जीवकी क्रिया सकारण---यहाँ यह वात आयी है कि जीवमें जो क्रिया 
चलती है उसका कारण है, श्रकारण क्रिया नहीं है। कारण क्रिया हो तो सर्देव 
क्रिया होगी । सो इस कारण यह कहा गया है कि कर्म और नोकमंके उपसर्गंसे भेद 
होता है और संधात होता है । जीवमें कोई भी क्रिया हो, कर्म व नोकर्मके भेद और 
संधात हुए विना जीवकी क्रिया नहीं चलती | जैसे हम आप इतना डोलते चलते है, 
इसमें कारण, कर्म पुदूगल नोकर्म पुदु्गनलका उदय होता याने नवीन कर्मका भी संघात 
होता रहता है । बह तो एक मोटी वात है। इसके साथ अनन्त कर्म पुदूगलका भेद 
और संधात निरंतर चलता रहता है । और स्कंघोमें तो भैया, उन्हीके समुदायमें 
अनेकोंका भेद व अनेकोंका संघात होता है-। यह नहीं है कि हजार परमाणुवोंके पिण्ड 
में से कोई स्थिर रहा करे ऐसे परमारु तो भिन्‍न हों और उससे लगाव विलगावके 
परमाणु अलग हों । पुद्गलोंमें ऐसा नहीं है । वहाँ सव "एक प्रकारके हैं। कोई बिगड़ 
जाय, कोई लग जाय, कोई हठ जाय, मगर.यह जीवोंका जो भेद संघात कहा जारहा 
है वहाँ जीव तो एक हैं। जीवके साथ अनेक कर और नोकमंका भेद होरहा है, संघांते 
होरहा है, याने विशिष्ट संयोग वियोग होरहा है । संयोग वियोगके कारण ओर 
परिस्पंदके कारण जोवकी क्रिया' होती है। इसी तरह जीव भी क्रियावान है। जैसे 
इस जीवित अवस्थामें मनुष्य ही को'लो ) मनुष्य है, इसमें जो क्रिया हो रही है सो 
कर्म नोकर्मके पुद्गलका “आवागमन चलता ही रहता है, सो क्रिया होरही है और 
मरनेके बाद विग्रहगतिका समय आता है तो वहाँ भी कर्म नोकमं पुद्गलोंके भेद संघात 
होते है। जब निरंतर ,उदय चलरहा हैःतो यह भेद ही तो है। वद्ध' जो कार्माण- 
धर्गणायें हैं उतका यहाँसे निकल जाना “उदय -कहलाता है। माने वे कार्माणवर्गणायें 
अन्य जगह पहुँच ही जायें ऐसा नहीं है । भ्रन्य जगह जाँय, अन्य जगह जानेका नाम 
निकलना नहीं, कर्मत्वकी जो परिणति है उसका हट जाना, इसी को कहते है कर्मका 
निकलना । शऔऔर ऐसी स्थिति होते समय उसका निमितमात्र पाकर यह ज॑ बसें जो* 


क्रिया चलती है वह क्रिया भेद संघातसे चलती है। इसी तरह संसारी जीवमें भेद 
संघात चलता है । 


जीव पुदुगलके अभ्रतिरिषत भ्रन्य द्रव्योंमें भेद संघात व क्रिया नहों--इन दो 
द्रव्योंके श्रलावा अन्य द्रव्यका भेद संघात नहीं है। धर्म द्रव्यके साथ भेद संघात नहीं 
लगा है, अ्रधमं द्रव्यके -साथ भी भेद संघात कोई नहीं पाया जाता है । आकाश द्रव्यका' 
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भी भेद संघात: नहीं है । जैसे जीव श्रौर कर्मका' वत्थन अथवा - पुदंगल और पदगलका 

वन्धन हो: वैसा या अन्य प्रकारका बन्च्रन धर्म श्रवके साथ हो ऐसा नहीं है। श्राकोश :- 
द्रव्यका भी भेद संघात नहीं है, काल द्रव्यका भी भेद संघात नहीं है । इस तरह धमम, 
अधर्म, आकाश और काल इन चारोंमें क्रिया नहों होती ।-ये द्रव्य क्रियावान नहीं है । 


, «  समानजातीय च अ्रसमानजातीय द्वव्यपर्षाय--व्रियावान द्रव्य हैं वे.दो ही. हैं । 
इसलिए: इनमें समावजातीय द्रव्य पर्याय - और असमानजातीय द्रव्यपर्याय होता हैः। - 
अनेक द्रव्योंके सम्पर्कमें होनेवाली. परिणतिको कहते हैं द्वव्यपर्याय ।. एक :जीवे और 
अनन्त कमंवर्गंणायें व नोकमंवर्गणायें. हैं उनमें होनेवाले वन्धनके कारण जो व्यंजनपर्याय 
होती है उसको-अ्समानजातीय द्रव्य पर्याय कहते हैं, यह है एक चेतन झौर वाकी अचे> 
तन-। तो -ये-परस्पर विजाजीय होगये,. एक जातिके नहीं -हैं। इसमें होनेवाले- प्रदेश-... 
यरिणमनको - असमानजातीय द्रव्यपरिणमन कहते हैं।. और स्कंघोमें -समान जातीय... 
द्रव्यपर्याय है:। वहाँ पुदूयल-पुदू्यल मिलकर एक स्कंघकों प्राप्त हैं।: वे समान-समानः 
जातिके- हैं । उस परिणतिको समानजातीय द्रव्यपर्याय कहते हैँ । जिस कारण समानः 
जातीय  द्रव्यपरिणुमनमें- और भ्समानजातीय. द्रव्यपरिणमनमें ही क्लिया चलतो है।. 

। और शअन्यमें नहीं चलती है, इसी कारण क्रियाका कारण बताया है भेदःझौर संघात - " 
डसीको गाथामें-भी लिखा है कि ये. सव जीव और :पुद्गलमें उत्पाद' व्ययःधौव्य जो- . 
होता है वह परिणमन. भेद झ्ौर' संघातप्े होता है.।: परिणमनके." कारण तो भाववती 
परिणति हुई भर भेद संघातके कारण- इसमें -क्रियावती परिणति हुई । इस तरहसे! ' 
इस प्रकरणमें- श्राए हुए द्रव्योंमें से विशेषता. इस प्रकार बतायी गयी. है कि समस्त द्रव्य. 
हैं, उनमें क्रियावानकीः विशेषता और भाववातकी विशेषता इस तरहसे दो द्रब्योंमें पायी. 
जातीःहै.।. -- . | ४ 4 . 

, , -द्रव्योका:स्वरूपावलोकन :--यहाँ तक यह बताया गया है: कि छहों- द्रब्योमें: . 
' से- जीव और पुद्गल- तो, क्रियावान हैं और भाववान भी हैं। किन्तु: वाकों के चार द्रव्य" ' 

- केवल भावव्ान हैं ।“इस  वर्णंनके. पश्चात्‌ः अ्रव कुन्दकुन्दाचार्ये, देव-यहः बतलाते:- . 

. हैं कि-इन छहों द्रब्योंमें; गुण विशेष हैं. जिनके कारण ये - छहों द्वत्य. मिन्‍न-भित्तः 
 सक्षित होते हैं।।. . .. . .: । थे 
विशेषगुरंसे विशेषताकी सिद्धि :--द्रव्य सामान्यसे देखें जाय तो सब द्रव्य. 

| हैं, सबमें अ्रस्तित्व है, वस्तुत्व है, द्रव्यत्व है, अगुरुलघुत्व है, प्रदेशवत्त्व है, प्रमेयंत्व है। 
इस प्रकार सामान्य शुरासे तो द्रव्य सव समान हुएं, किन्तु” इन द्रव्योमें: भिन्‍्तता व भेद . 

. कैसे लक्षित होता है ? द्रव्योंमें से विशेषता कंसे आती हैं 2 इन बातोंकों १३० वीं 

गाथामें. बतलाते हैं. कि यह द्वव्योंके विशेष गुणकी विशेषत्तासे होता हैं 


“गाथा १३०, दिवांक १२-२-६३ १७७ 


लिगेहिं जेहि दव्वं जीवमजीवं हवदिं विण्णाद'। 
ते तब्भावविसिट्ठा मुत्तममुत्ता मुणेयब्बा ॥ १३० ६ 


लिंग किसे कहते हैं ? :---जिन लिगोंके द्वारा द्रव्य जीव और अजीव इस 

तरह ज्ञात होता है. वह तद्भावविशिष्ट होता हुआ मृत है भौर श्रमूर्त है। लिग 
- शब्दका क्या अर्थ है कि निज द्रव्यका आश्रय करके रहनेवाले जिन चिन्होंसे द्रव्य 
जाने ज़ाते है उन चिन्होंको लिंग कहते है। अर्थात्‌ असाधा रण गुण कहो, लक्षण कहो 
लिंग कहो एक ही अर्थ है। लक्षण वही होता है जो अपने लक्ष्यमें तो पूरे रूपसे रहे 
और श्लक्ष्ममें जरा भी त रहे, वही चिन्ह कहलाता है, वही लक्षण कहलाता हे और 
वही श्रसाधारण गुण कहलाता है । लक्षणुकों अव्याप्ति श्रतिव्याप्ति व श्रसम्भव दोपसे 
रहित होना चाहिए । भ्रव्याप्तिका अर्थ है पूरे लक्ष्ममें लत रहना, चाहे ऐसा कहलो कि 
जो लक्ष्के एकदेशमें रहे, चाहे ऐसा कहलो कि जो पूरे लक्ष्यमें न रहे । अति 
व्याप्तिका क्‍या अर्थ है कि अति के माने अधिक और व्याप्ति माने व्यापक रहना 
“अर्थात्‌ जो लक्ष्यके अलावा अलक्ष्यमें भी रहे, उसे अ्रतिव्याप्ति कहते हैं। लक्ष्यके माने 


जिसका लक्षण किया जाय, और लक्षणके माने वह चिन्ह जो अन्य द्रव्योसे विवक्षित 
* पदार्थंकों जुदा करदें याने जुदा बता दे । 


जीवका यथार्थ लक्षण :--जैसे जीवका लक्षण क्या है ? चंतन्य | चैत्तन्य सब 
जीवोंमें पाया जाता हे और किसी भी अ्जीवमें नहीं पाया जाता है| पुदूगलका लक्षण 
ः बया है मूतिकता, मूर्तिकता पुद्गलमें पायी जाती है, अन्य द्रव्योमे नही पायी जाती है। 


सोष लक्षण विचार :-- इसके खिलाफ यदि कहें कि जीवका लक्षण क्‍या _ 
-है ? तो जो चले, उ3छ, बेठे, सुत्ची दुःखी हो, राग करे, वह जीव है। सो क्‍या ये 
जीवके लक्षण सही है ? सही नहीं हैं। क्योकि यह लक्षण अश्रव्याप्ति दोषसे 
दूषित है । खान, पान, राग द्वष आदि जीवके स्वरूपमें नहीं हैं। मुक्त जीवोंमें कहाँ 
“ राग है और उत्कृष्ट संन्यासियों में कहाँ राग है ? सो जीवका राग द्वेष लक्षण नही 
है क्योंकि इसमें अव्याप्ति दोष आता हैं। जैसे पूछा जाय कि पशुवोंका लक्षण क्या 
है ? तो कह बैठे कि पशुवोंका लक्षण सींग है । तो क्या यह लक्षण सही बन गया ? 
“नही, पशुके सींग होते है पर सीग पशुका लक्षण नहीं । किसी-किसी पशुके सींग नहीं 
' पाये जाते हैं। जो लक्षण पूरे लक्ष्यममे नही रहा वह लक्षण कैसे हुआ ? लक्षण वह 
होना चाहिए जो पूरे लक्ष्यमें रहे । सींग सब पशुवोंमे (लक्ष्यमें) नहीं रहता, अत 
यह लक्षण अव्याप्त है। अब यह पूछे कोई कि गायका लक्षण क्या है ? उत्तर दे कोई 
कि गायका लक्षण सीग है । तो क्‍या यह उत्तर सही है ? नहीं। इसमें अतिव्याप्ति 


जोष आता है, क्योंकि गायके श्रलावा मेंस आदिके भी सींग होते है । जो लक्ष्यक्रे 
ज> खु० भा० १२ 
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अलावा अलक्ष्यमें भी रहे बह लक्षण अतिव्याप्त : कहलाता है.। जैसे पूछें कि जीवका 
लक्षण क्या है,? तो कहें, कि अमूतंपना। याने जिसमें रूप, रस, गंध, स्पर्श आदि न. 
' हों उसे जीव कहते हैं । यह सही है क्या ?. सही नहीं है, वयोंकि श्रमूर्तिपना जीवको : 
मिल गया मगर जीवके श्रलावा धम्मं द्रव्य, श्रधर्म द्रव्य,भ्राकाद् द्रव्य श्र काल द्रव्य ये . 
भी तो अश्रमूतिक हैं । इस कारण यह लक्षण अतिव्याप्ति दोपसे दूषित है, जँसे पूछें.कि 
गायका लक्षण वया है ? कहें कि सींग। तो वया यह लक्षण-- सही हो गया ? नहीं. 
सींग यद्यपि गायके हैं पर अन्य पशुवोंके भी -सींग पाये जाते हैं। लक्षण वह होना _ 
चाहिए जो पूरे लक्ष्यमें पाया जाता हो और किसी भी अलक्ष्यमें पाया न जावे ।... 
लिय या गुणका :क्षेत्र :--लिग, गुण वह होना. चाहिए - जो - निज- द्रब्यका 
आ्राश्नय करके तो रहे, भ्ौर परका आश्रय न करे.। भैया, द्रव्य पहिचाना जांता है ऐसे. 
ही गुणसे कि जो गुण निजमें तो रहे और परमें न रहे । उसीसे पहिचान होती.है | सो : 
गुण कितना है.। द्रव्य तो एक चीज हुई शौर गुण उसमें अनेक हुए, अथवा 
_प्रतिनिधिरूप मुख्य -एक ही गुण मानलो तो जो -द्रव्य. है वह गुण नहीं है भौर जो गुण' 
है वह द्रव्य नहीं है ।. यद्यपि वह गुणा द्रव्यमें तन्‍्मय है, गुण ही द्रव्य तो है भी दे तभाव. 
समभमें आगया क्योंकि द्रव्य और द्रव्यका लक्ष रा । तो-इसमें लक्षय : भौरः लक्षण:भेद” 
है, इससे हैँ तभाव श्रायया । इस कारण लक्षण तो गुरा हुआ और द्रव्य गुणा है । जो 
. लक्षय है वह द्रव्य श्रीर जो उसका लिंग है वह गुण है । सो इस तरह ,लिय (लक्षण) 
लिगी (लक्ष्य) में अतद्भोव हैं, तो भी लिग लिगीकी प्रसिद्धिमें माने गुरा और गुणवानकी 
प्रसिद्धिमें ये गुण लक्षणपनेको प्राप्त होते ही हैं हिल 
झ्ात्माका पहिचान क्षेत्रादिसे नहीं, किन्तु श्रसाधारंण . भाव॑दृष्टि से--इसलिए: 
जिंतने द्रव्योंकी पहिचान है सव अपने चिन्हसे होती है । अब अपने श्रात्माको पहिचांनों, | 
तो द्वंव्यसे यांने पिण्डहप्टिसे अनुभवात्मकरूपमें नहीं पहिचान सकते | इस पिण्डकी दृष्टि . 
से अनुभव नहीं होता । पहिचान तो बहुत हो जायगी जैसेकि अन्य द्रव्योंकी पहिचान होती . 
है । पिंड सभी होते हैं, क्षेत्रसे नहीं पहिचान सेकते हैं । आकार सभीमें होता है ॥ हम .. 
अंपने आकेारकों इस तरह सोचें कि परोंसे लेकर सिरतक इतना लम्बा हैँ, इस पीठ्से 
बक्षस्थंततक इतना चौड़ा हूँ, तो क्‍या ऐसा ही सोचनेसे श्रात्माकी पंकड़ हो ज़ायगी ? 
आत्माकी पकड़ ऐसे नहीं हो सकती है । यह प्रदेश प्रात्माका असाथधाररं ग्रुंण नहीं है! 
प्रदेश तो शौरोंमें भी पाये जाते हैं। कालदृष्टिसे आंत्माको देखो, यहाँ क्रोध, मान, 
माया लोभ हैं, यह भांव हैं, परिणंमन है, यह मैं हूँ, इससे भी आत्मा नहीं पदिचाना 
. जां सकता है क्‍योंकि वे सब तो श्रश्नू व हैं जिनको निगाहमें रखे-हैं। भ्रश्न वसे ध्रुव « 
, “ नहीं ज्ञातं होता है । उससे यह आत्मा पकंड़में नहों श्राता. है किन्तु .जब भावदृष्टि! | 
-: घनाएँ, जब अभेदभावकी दृष्टि करें याने यंह्‌ मैं प्रतिभासमात्र रहूँ तो आहत्माकी पकड़. : 
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होतो है, अनुभूति होती है। इसीको ही ज्ञानानुभव्र कहा जाता है, इसीको हो 
आत्मानुभव कहा जाता है। आत्माका अनुभव इस असाधारण गुणके स्वरूपको हृढ़ 
प्रतीति और ज्ञप्तिक्रियासे ही ही सकता है| भैया, जीवका ज्ञान ग्रुण जीवका असा- 
धारण गुण है। तदात्मक जीव है फिर भी विश्लेषणात्मक दृष्टिसे यहाँ यह वर्णन 
खलरहा है कि जो गुर है वह द्रव्य नहीं है क्योंकि द्ृब्य और युण एक हो जायें तो 
लक्ष्य और लक्षणका भेद समाप्त हो जाय कि कौन लक्ष्य और कौन लक्षण ? असा- 
धारण गुणोंके माध्यमसे ही हम यह जीव है, यह भ्रजीव है आदि भेद उत्पन्न-करते” 
हैं। श्रसाधारण गरुणका काम ही है कि वहाँ भेद करो । क्योंकि वह द्वव्य «भी स्वयं उन 
उन गुणोंमें तन्‍्मय है, सो वह श्रपनेमें अ्रपनी विशेषता रखता है । - ४ 

सत्‌ में विभिन्न द्शत---जिस शैलीसे यहाँ पदार्थोका वर्णन किया जारहा है 
उसमें सबसे पहिले-तो एक सत्‌ माना है । संत्‌ कहो, द्रव्य कहो, अर्थ कहो एक ही 
वात है। वैसे त्रार शब्द आया करते है, द्रव्य, पदार्थ, अस्तिकाय और तत्त्व । जीवके 
बारेमें भी जीव द्रव्य, जीत्र पदार्थ, जीव अध्तिक्राय और जीव तत्त्व, ये चारों नाम 
वयों रखे गये हैं ? श्रलग-अ्रलग चीजें तो नहीं है । एक सत्र को ही हम किस निर्गाहसे 
देखें कि वह हमें जीव द्रव्य नजर श्रायगा,  उसही सत्‌को हम किस निगाहसे देखें कि वह 
हमें अस्तिकाय नजर श्रायगा, उसही को हम किसी निगाहसे देखें तो जीव पदार्थ 
नजर आयगा, उसही सत््‌को हम किस और निगाहसे देखें तो हमें जीव तत्त्व नजर 
आयगा । उन हृष्टियोंका निर्णय करलो । 

द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावकी श्रपेक्षासे सत्का भ्रवलोकन-- सत््‌ द्रव्य, क्षेत्र, 
काल, ,भावमय -है। द्रब्यका अर्थ है पिण्ड, क्षेत्रका श्रर्थ है प्रदेश, कालका अर्थ है 
परिणमन और भावका अर्थ है ग्रण। इस सत्‌ को - जब हमने पिडकी हृष्टिसे देखा 
अर्थात्‌ जो गरुस- पर्यायका पिड है वह द्रव्य है। जंसे जीवमें अनेन्त गुण हैं, श्रनन्‍्त 
पर्याय है, उन सवका जो समुदाय है सो जीव है | ऐसा जो देखा तो इस द्रव्यदृष्टिसे 
उस देखे हुए जीवका नाम है जीव पदार्थ याने पिण्डरूपसे देखे गए जीवका नाम है जीव 
पदाथ । फिर जब हमने क्षेत्रप्टिसि देखा याने जीवके असंख्यात प्रदेश हैं सो प्रदेशकी 
इष्टिसे देखें तो इस क्षेत्रहष्टिसे देखे गए जीवका नाम है जीव अस्तिकाय । जब कालकी 
दृष्टिसि इस जीवको देखते है तो कालके माने है परिणमन, पर्याय, तो इसका नाम 
हुआ जीवद्रव्य । द्रव्य उसे कहते है जो परिणमन करता था; परिणमन करता है 
और परिणमन करता रहेगा। द्रव्य शब्दमें परिणमनकी मुख्यता है। जब हमसे 
कालकी हृष्टिसि इस जीवको देखा तो इसका नाम पड़ा जीव द्रव्य । जब भाव हृप्टिसे 
देखने चले तो अपनी श्क्तिसे तन्‍्मय है । जीवकी झक्ति है चेतन्‍्य स्वभावकी ह्टिहे 
जीवको निरला तो उसका नाम पड़ा जीवतत्त्व | यदि हम 'पीवतत्त्वका अनुभव करते 
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है तो हमें आारमानभूति होती है। जीय तत््य माही, ज्ायक स्वभाव कहो, क्ानमात् 
फही, उराया जब हम परिशान करने है तो उस परिनानके प्रागे हमें झानतत्वका 
प्रनुभव होता है । 
प्रात्मीनुनश्वृतिमें प्रथम प्रयत्त--परत्मानुशृतिके प्रयत्नर्मे सर्वप्रथम प्रयत्न होता 
है. भेद विज्ञानया । सर्व पदार्थोकि रचरुपड़ों जाने बिना शीर उमसें यह पहिचान किये 
बिना कि यह मैं जीव हैं भोर इस मुझसे भ्रतिरिक्त सब श्रजीव हैं। हिलके मार्गमें कैसे 
बढ़ सकते हैं? झ्रात्मानुभवके लिए क्या यह प्रयत्व नहीं हो सकता है फि यह में जीन हें, 
बाकी सब झजीय है। यह में श्रात्मा हैं बाहों सच प्रतास्मा हैं, ऐसी अलीति करते । यह 
अपने आपका स्वरूप तथ तक ज्ञात नहीं हो सह़ता जब तक में दो बातें सममझमे नहीं 
भाजातीं, एक सामान्यफी घात, एक विशेषकी बात । सामान्य गुर यह बतसाता है कि 
यहु मैं हैं, अपने स्थरुपसे हैं, परके रघरपसे नहीं । प्पनेमें परिणमता हैं, परमें नहीं 
परिणमता हूँ। में में ही है, झपने लिए हैं, प्रमनेमें करता हैं । फरना बया है ? 
परिणशमना । घारना दाब्द एक स्यवहारका घब्द है, व्यवद्वार भलानेफा शरद है। झौर 
परिणमना शब्द वस्तुफे स्वट॒पकों बनाने वाला है । 
)" धस्‌ झोर भू घातुफी दाषब्वशास्ममें पिशेषता--अभी धब्यभाम्थमे भी देसो तो 
अुसस और भू धातु इन दो घातुझोंवग ही प्रयोग फरपे बरेन्यदे ग्रंथ बनाये जा सबने हैं 
| और घड़ी व्यात्या, भाषण, निर्माण भी गर डालों, पोई भी किया ले लो। कोई 
बात बताना है | जैसे किसीको मंदिर जाना है, तब तो उसका वयन यह हुआ कि 
उसका मंदिरके लिए गमन होता है । ऐसे ही सभी शब्द बदले जा मसण्ते है। केवल 
प्रमु और भू घातुका सबसे घधिए प्रयोग किया ला सकता है। भौर शोर छ्ियायें 
रखलों पर भरस्‌ श्ौर भ्‌ घातुझोंकी न रसो तो काम नहीं चल सकता है । 
पराश्रय बुद्धि ही ध्रज्ञान---लोक व्यवहारमें फहते ईक्षि इस जीवने प्रोध किया, 
फिम्त भैया ! क्रोध नही किया, क्ोघहप परिणशम गया। भीटको कलईने ध्येत कर 
दिया, ऐसा कहा जाता है, फिन्तु कलईने धपने झापकों ही श्वेत जिया है, भीटकों 
कालईने पवेत नहीं किया है । कलई जो पहिले एक टेलेके रूपमें थी वही वाल्ट 
पानी मिलाकर पतले मरुपमें परिणाम गई है । भौर वही भोंदके घाकारमे फैल गई 
है । जो पहिले ढेलेके रूपमें कलईका टुकड़ा था अ्रव वही ठुकट्ा फैलकर विम्तृत हो 
गया | अ्रतः विचारिये कि कलईने कलईको सफेद किया झ्यवा वलईने भीटकों सफेद 
किया ? भरे भाई, फलई तो स्वतः ध्वेत रुपमें है, वहों ब्वेतरप उसका विकसित हो 
गया है | ठीक इसी प्रकार भैया जोवने क्रोध नहीं किया, किन्तु किसी भिन्‍न तत्त्वका 
सिमित्त पाकर अपने भैकासिक स्वभावका झ्ाश्षय छोड़कर भपनी योग्यतास यह आत्मा 
क्रोधरुप हो गया है। वस्तुतः जीवने क्रोध किया नहीं है। पदा्में करनेवा प्रयोजन 
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नहीं, पदार्थ है और जो है वह द्रव्यत्व गुणके कारण परिणमता : है जो जैसा है 
वसम्तुतः वैसा वस्तुत्वमुणके कारण परिणम गया । परिणमनमें करनेका कुछ प्रयोजन 
नहीं है। चीज है परिणमती है किन्तु परिणमन स्वभावकों (पदार्थके ) न जानने 
वाला लोक करनेके नामको परिणमनकी संज्ञा देता है इस प्रकार कोई उपादानको कर्ता 
कहता है, कोई निमित्तको कर्ता कहता है। भरे भाई ! न कोई उपादान कर्ता है, न 
निमित्त कर्ता है, किन्तु पदार्थमें ऐसा होता है, जो होता है वहाँ करनेकी बात क्‍या है ? 
झाश्रपरहित दृष्टि सर्वत्र यथार्थ--इस अंग्रुलीकों टेढ़ी कर दिया, यों करनेकी 
' बात व्यर्थ कहते हैं। अरे टेढ़ी हो गई, परिणम गयी । किसी अन्य पदार्थकों निमित्त 
पाकर टेढ़ी हो गयी । केवल एककी वात देखो तो सर्वत्र यथार्थ बात ज्ञानमें दौड़ती 
चली जायगी। द्रव्य परिणम गया, कोई पूछे कि क्‍यों परिणम गया ? स्वभाव तो नहीं 
था इस प्रकार विकाररूप परिणमनेका। अरे भाई, यह कह दो कि इसका निमित्त 
पाकर यों परिणाम गया । परिणमनमें करनेका नाम तो वस्तुके निर्णयमें -न बोलो । 
परिणमनका नाम बोलो । कोई यह नहीं कहता कि निमितकी सन्निधिके अ्रभावमें भी 
परिणम गया । क्या प्रकृति क्ोधरूप परिणम गयी ? हाँ, प्रकृतिका निमित्त पाकर 
आत्मा कम रूप परिणम गया। करना न तो उपादानमें घटित होता है न निमित्तमें 
घटित होता है । कोई किसी रूप परिणम गया, कोई किसी रूप परिणाम गया। 
परिणमना ही परिणमना देखते चले जावो। करनेकी कोई बात नहीं है। इस ही 
परिणमनको व्यवहारमें करना” शब्द द्वारा वोला करते हैं । 
परिणमन द्रव्यशक्तिका परिचायक--द्रव्यमें जो गुण हैं उन ग्रुणोंका पता 
परिणमनसे माचुम होता है, जीवमें ज्ञानशक्ति है ! ज्ञानशवित अनादिसे अनन्त काल 
तक है । यदि ऐसा कहें कि वह भ्रपरिणामी है तो इतने शब्दोंसे हम ज्ञानशक्तिका 
क्या आन्दाजा करेगें, किन्तु जब नानशक्तिकी पर्यायका वर्णन करते हैं तव जानते है 
के ज्ञानशकिति वह है जिसका विकाश जाननरूप होता है। परिणतिसे जो जानते हैं 
ग्रहण करते हैं ना, उसे कहते हैं जानन, और जाननकी शक्ति है ज्ञानगुण । सो, 
ज्ञानके परिणमनके द्वारसे ही हम ज्ञानशक्तिका ज्ञान कर सकते हैं। बहुत सुगम 
ज्ञेय द्रव्य पुदयलको ले लीजिए । पुदुगलमें रूपशवित है, पर उस रूपशक्तिका ज्ञान 
इन्द्रियों द्वारा नहीं किया जा सकता है। किन्तु, रूपपर्यायका ज्ञान इन्द्रियों द्वारा 
किया जा सकता है कि यह नीला है, यह पीला है, यह रँंगा है, यह पर्याय है । 
रूपशक्तिका ज्ञान जब करना होता है तब यु बताया जाता है कि यह काला, पीला 
तीला,लाल, परिणमन रूपका विकास है और ये जिस शक्तिके विकास हैं उस शक्तिको 
रूपशकिति कहते हैं, और वस्तुभेदोंमें चलो तो यों मालूम पड़ेगा कि रूपपर्याग्र तो मूर्तिक 
है पर रूपशवित अ्रमूर्तिक है। रूप॑ंशक्तिका ज्ञान ज्ञानपरिणमनसे होता है इसी कारण 
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“हमें जिसे द्रव्येको: जिंदंने प्रकोरसे जानेन॑ पंर्यायमें- देखते हैं। हम उसमें उत्तनी शवित- 
वंतातें हैं। कोई भी पर्याय किसी भी पर्यायसे विशेष समभमें : श्राये तो एक नई शक्ति, 
और बना लेते हैं | पदार्थमें अनन्त शक्तियाँ हैं । कोई- परिणत्ति तुम विलक्षस :जानो तो... 
भंट उसकी शक्ति मान लो । जो शक्ति है वहं गुण है और उसका परिचय हमें पर्याय - 
मुखेन होता हैं। उसो के द्वो रा हमें ज्ञान करते हैं। जो जाने वह ज्ञोनश्क्ति है।जो 
देखेनेकी काम: करे वह दंशनंशक्ति है । जो अनाकुलताका कामःकरे वह आनन्दशक्ति' _ 
: है। इस तरह पुदुगलेंमें जो कृष्णा।दिरूप परिणंमें वह रूपशरक्ति है? जो खद॒टा, कड॒वा 
मीठों आंदि परिणमें वंहःरस- शक्ति है और जो ठंडा; गर्म, “चिकना' :आदि :परिसमें 
बह स्पर्श शक्ति है, जो सुगन्धे दुर्गन्धरूपं परिणमे-वंह गन्धशक्ति है। हि 
| है . शर्णोक्ी अमभेदोत्मकतासे द्रब्योमें भेद --पर्यायशञानके हारा हम प्रव्योके गुणोंका * 
ज्ञान करते हैं। ये ही गुण अभेदात्मकंतासें एक 'असाधोरंण स्वर्भीव वेनेकर'द्वव्यके - 
दो भेद कर देते हैं कि यह जीव है श्रौर - यहं अंजीव, है.) क्योंकि, वह “द्रव्य स्वयं 
. उन द्रव्यों करके विशिष्ट है इसलिए वह स्वयं ऐसी विद्येषता रंखते है क्योंकि जिस- 
जिस द्रव्यका' जो-जो स्वभाव है: उंस-उस द्रव्यका उस-उस स्वेंभावके  वाचक शब्दोंकरि किरि 
“विश्येषित्तत्वं पाया जाता हैं । कक - आए अर 
भेंदाभेदवाद-समस्याकी, विवेचना--जीव हैं, संब चैतंन्यस्वेरूप हैं ।' उनके 
_जाननेकी पद्धंति एक अभेदंवाद और एक भेदवाद है, सब तत्त्वोंको पदार्थोकों उनके एक 
साधाररणास्वरूपसे देखने पर अभेदवादका दर्शन बना है कि सब कुछ एक अंद्वत है 
चाहे ब्रह्माह त.कहो, चाहे ज्ञानाह्नत केहों, चाहे चित्राह त कहो, यह तो हैं श्रभेदवादका 
काम और भेदवांदमें चलो तो व्यक्तिवाद या. विशिष्ठाद्वत आंता है, और उर्स व्यक्ति 
_ बादका और भी सीमातीत भेंद करलें तो कुछ स्वरूप विलक्षण नजर अ्राता है। .. 
ह समवाय श्रादि सामान्य. पदार्थमें श्रंभिन्नता--स्वृरूपभेदसे गुणा अ्रलग हो जाता _ 
. है,-क्लिया भ्रलग हो जाती है । द्रव्य, गुणा, क्रिया, सामान्य, विशेष, संमवांय, वे श्रभाव 
 गरे.७. तत्व, अलग हो गये । क्योंकि कुछ तो भेद समभमें' आया ना। जव॑ कि जैन 
सिद्धान्त यह कहंता . है कि नहीं, सवंत्र एक-एक हो विशेष दव्य है। गुर क्रिया, 
' सामान्य, विशेष, समवाय और अभाव ये. प्रथक्‌ चींजें नहीं हैं ॥ केवल एंक चीज है, वह 
है द्रव्य । उसकी जो विशेषता है वह है गुरा । द्रव्यकी परिरोतिका नाम॑ है क्रिया। 
: उस द्रब्यमें अन्य द्वेव्यके साथ जो मेलपना' है उसका नाम है सामान्य, और संव 
: द्रव्योंकी जुदा-जुंदा कर देने वाली जो विद्येषता है उंसंका नाम है विशेष । 
* सब गुण तन्मयतासे रहते हैं इसका ही वाम है समवायं । ओआत्मामें अन्य चीज नजर 
: ज्ञ आ्रायें उसका नाम अभाव है । कहीं ऐसा नहीं है कि सामान्य पदार्थ श्रलग हुं।उत . 
: बाय अलग हैं, गुणा और क्रिया अलग हैं । ह के 
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मुत्ता इ वियग्रेज्जञा थोः 'गलदव्वप्पगा अरणोेगविह्य | 
हे रेव्वाणाममुत्तारां रखा अमृत्ता भुणोयव्वा ॥१ रेश॥ - 
मृत श्रमतंकी पहिचान-.... इसमें मृतंगणाका और श्रमृत्त रणका, लक्षण सन्वन्ध 
* बताते है । गृतंगरा तो इन्द्रियों द्वारा, शाह्य होता है किन्तु अमृर्त इन्द्रियोके द्वारा 
विषयभृत नहीं होता है। इसलिए मृत और अमृर्तको इन्द्रिय व अनिन्दियका विषय- 


पना कहा गया है। जो इस गे द्वारा प्रहणाके योग्य है सो है अमृतंपदार्थ 
पल्म स्कंध इन्द्रिय हारा ग्रहरणामे नहीं आते मगर पक््म स्कन्धसें भी है कि वे 
कैसी इन्द्रिययोचर हो सकते है। जो इन्द्रियग्राह्म हे वे मर्त यह्‌ 
कैसा होता असृतंगुण कैसा होता है? मृतंगणा तो पुदगल रखामात्मक 
होता है और वे नाना प्रकारके अमृत द्च्यमें अम्ृतंगण हू है । उदृगलह्रव्यक्े 
सिवाय जितने भी वाकी द्रव्य हैं थे | हैं। उद्यलमें इस गुणके पर्याय 

के हैं यह पष्ट है पर: पर्यायोंकी जोतभूत जो शक्ि पे है उस शक्ति 
को भीतो कहा गया है शक्ति तो इच्द्रियग्नाह्म 3 दृगल द्रव्यमें नहीं है, जो 
“पशकित है, वरशंशक्रि है, है, स्परशशक्ति पह इन्द्रिय- नहीं है । 
र जिस शक्तिकी रेणति इन्द्रियग्राह्म है वह मू्त है, तो उन गुणोंको 

है हो सकत 


प्प्र४ प्रवचनसार-प्रवचन षप्ठ भाग: 


पर्यायका स्रोत है मूर्त श्रौर अमृत पर्यायका स्रोत है अमृत । अमुर्तमें केवल ज्ञानादिक 
पर्यायमें आती है वे अमृत द्रव्यकी होती है यहाँ गुणशव्द केवल गुणके लिए नही है 
श्रौर न केवल पर्यायके लिए है किन्तु सारे कथनमे गुणा भी और पर्याय भी सब एक : 
इृष्टिमें रहते हुए वर्रान हैं। जो स्पष्ट पकड़ में श्रा जाय वही वर्णान लिया जाता है।, 
इस तरह मृतंगण तो केवल पुद्गलद्रव्यमें है और अमृतंगुराः है सो बाकी जीवादिकः 
४ द्रव्योंमें है । | 
द्रव्यके गुणोंका दिग्दश न-- यह वर्णन करके श्रव मृर्त जो पुद्गल द्रव्य है उस” 
इदगल द्रव्यके गुरोंको बताते है। स्पर्श, रस, गंध, वर्ण, ये इन्द्रियग्राह्म है। मनके 
हारा तो इन चारोंके, बारेमें विशेषपज्ञान किया जा सकता है विशेष ज्ञान क्‍या है कि" 
वह इन्द्रियविषय नहीं है, वह मनका विषय है और जो उन पर्यायोंके वारेमे विशेष 
वितक चलता है वह श्रृत है। इसलिए वह मनका विषय है तो वह स्पर्श, रस, गंध, 
वर्ण इन्द्रियों द्वारा ग्राह्म है उनसे प्रकट होता है । उनकी उनमें शक्ति है । इस कारण 
केतने ही स्कंधोंके गुण इन्द्रिय द्वारा ग्रहरामें भी आते है फिर भी एक द्रव्यसे लेकर: 
गैर अनेक द्वव्योंके पिण्ड तक अर्थात्‌ परमाणुसे लेकर और. अ्रनेकद्रव्यात्मक स्थुल 
यायो तक, स्कंघतक परिरामोंमें सामान्यरूपसे ये विशेष गुण पाये जाते हे 
परमाणु है उनमें भी रूप. रस, गंध, स्पश है। यही भूर्तिपना है और वह पुद्गल 
द्रव्यमें पाया जाता है| वे मूर्तिस्वरूप हैं, शेष द्रव्योमें मू्तिकता सम्भव नही । रूप, . 
रस, गंध, स्पर्श ये पुदूगलकों ही जताते है। जिसमें रूप, रस, गंध, स्पर्श पाया जाय* 
उसे पुदूगल कहते है । 
मृत श्रमूत द्रव्योंमें विशेषता--पुद्गलका लक्षण है पुरण और गलन । जो 

गल जाय और मिल जाय सो पुद्गल है । परमाणु परमाणु मिलकर पिड बन जाते है 
अमूर्त चीजें मिलकर पिण्डपर्याय नहीं वनते, पर अनेक पुदूगल मिलकर स्कंध बनता 
है । जैसे यह चौकी है, अ्रनेक पुदगल परमाणुश्रोंका पिण्ड है। कोई ऐसा नहीं है जो 

दो जीवोंसे मिलकर बनता हो । परमार्थत: मिलकर तो परमाणु भी एंक बनता नही * 
है, पर जो पर्याय व्यंजनपर्याय है उसकी वात कहरहे है । 

व्यंजन पर्यायमें सी द्रव्योंकी स्वत्तंत्रता--जीव, पुद्गलकर्म और नोकमं, इन” 
तीनोंके पिण्डमें व्यंजनपर्याय बन जाती है पर परमार्थसे वह भी जुदा-जुदा है। पर: 
वहाँ दृष्टि न देकर वोल रहे है, जैसे मनुष्य वन गये, पशु वन गये, पक्षी हो गये, 

' यहाँपर भी जीव अजीव मिलकर एक पर्याय वन जाते हों सो नहीं हो सकता है ।? 
उनका सम्बन्ध भी नहीं होता । वे सब जीवोंकी पर्यायें है, वहाँपर भी व्यक्तरूपसे ” 
भिन्‍न-भिन्‍न है । यद्यपि एक शरीरके स्वामी अनन्त निगोदिया जीव है, पर उन अनन्त 
निभोदिया जीवोंकी परिणति भी प्रत्येक जीवोंमें पूर्ण रूपसे भिन्‍न परिणमती है।7? 


श्८६ 
प्रवचनसार-प्रवचन पप्ठ माग 


भी ज्ञान और आनन्दकी अनुभूति होती टै, तथ भावात्मक साधनासे भावात्मक 
का भावात्मक ही श्रनुभूति होती है उसका किसी भी पुदुगलस्कस्धमे सम्बन्ध 
नहीं । कभी घरीरमें फोड्रा-फुन्सी हो जाय श्रौर उसके कारण बड़ा - दर्द होते, पीड़ाका 
88 हो, त्तो चह्‌ पीड़ा भीतर हो रही है, वह भावात्मक हैं, पुदूगलपरिसामात्मक 
नहीं है । दर्द होरहा है, दुःख होरहा है, वह भावात्मक चीज है, लेकिन कोर्ट वहे कि 
फोड़ा नहीं हुआ तो इतनी बेदना क्यों उठी? उत्तर--बह फोड़ा ही तो वेदना नहीं है । 
यह फोड़ेकी वेदना नही है, भीतर की है । मगर, भीतरकी वेदना इस प्रकारके ढंगकी 
है कि शरीरमें फोड़ाका श्राश्नय करके उसका विकल्प करके बड़ी बेदना बनती है, पीड़ा 
हक जाती है । वेदना भीतरसे मिकलती है इसलिए समयसारमें वेदनाका वर्णन तिया 
हैं । उसमें लिसा है कि यह ज्ञान वेदा जाता है सो मही म्ानकी वेदना है, यह श्त्रल 
ज्ञान है, स्वयं बेदा जाता है, परन्तु मोही जीव उस फोड़ाके रुूपको ही 'अमवग बेदना 
बहते है । वेदना दिदधातुसे वना है जिसका अर्थ जानना है । 

सुस-दुःस मात्र ज्ञानवेदना--जो ज्ञान वेदा जाता है वह वेदना वहलाता हूं। 
सुस्त दुःख कया है ? ये सब ज्ञान होनेकी कलाएंँ हैं। कैसा ज्ञान कार लिया कि सुल- 
शान्तिका प्रनुभव हुआ और कैसा ज्ञानकर लिया कि दुःसका अनुभव हुआ । चुल-इप्स 
उन्ही दो प्रकारकी जानकी कलाओंपर निर्भर है। झ्रभी किसी शहरमें किस्ीका बड़ा 
व्यापार चलरहा हो और जिसमें लागोंका टोटा शा गया हो झौर उमके ज्ञानमें यह 
न श्राया हो व टोटेके स्थानपर यदि मुनाफा उसे बताया गया हो तो वह बड़ा 
सुख्का अनुभव करता है । और यदि चाहे हुआ हो मुनाफा, पर उसे पता लग जाय 
कि टोटा पड़ गया तो वह दुःसी हो जाता है। भाई, ये सुस-दुष्स उसे क्या धनत्ते 
आये ? अथवा क्‍या किसी कम्पनीसे सुसदुःस आये ? बस्तुतः ये सुबन-दुःख घन या 
कम्पनी आदिसे नही आए, किन्तु उसने अपनेमें स्वयं किसी कारण इसे प्रकारका नाव 
बनाया कि दुःसी हो गया । यह दुःसन्‍्सुस सामग्री व नि्मित्तपर निर्भर नहीं, किन्तु 
ज्ञानपर ही निर्भर है । 

संयोग व स्थभावका ज्ञान दुःख और सु--किसी जीवके इप्टका वियोग होः 
गया, परिवा रका मरणरूप वियोग होगया तो उसके वारेमें बड़ी आाकुनताएं' होती हैं । 
समझाने वाले लोग यह कोशिश करते है व ऐसी ज्ञानकी बातें करते हैं जिसमें उसके 
दुःखकी श्रोर भुकानेवाले ज्ञानकी दिया बदल जाय । ऐसा करनेके लिए उनके अनेक 
* उपाय होते है। जैसे मनोरंजनके साधनोमें उसे ने जाना, आदि-आदि इन सब उपयार्म 
प्रयोजन मात्र उसकी दिशाकों बदलनेका होता है, वे जानते हैं कि यह मोही वियोगजन 
ज्ञान फरके दुसी है, यदि इसे वियोगक्रे स्वशपरा ऐसा ज्ञान पिलाया जाय जिसे पीकः 
इसका मोह निर्मोहस्पर्में बदल जाय तो वह सुखी हो जायगा । भअतः वे समझाने वार्ले 


गाथा १३१ - श्द्छ 


उसे समभाते है कि वह तुम्हारा कुछ नहीं था। सभी जीव न्यारे-त्यारे हैं। अपनी- 
प्रपनी करनीसे सव सुख़-दुःख पाते है । श्रपनी ही करनीसे चौरासी लाख योनियोंमें भ्र- 
मण करते रहते हैं। किसी जीवका किसी जीवसे क्या सम्बन्ध है । इस प्रकार वह ज्ञान 
को बदल देनेसे ही निर्मोहताके ज्ञानसे सुखी हो जाता है। देखो भैया, एक ज्ञानसे ही 
सुख हो जाय और एक ज्ञानसे ही दुःख हो जाय । सुख और दुःखका मात्र एक ज्ञानकी 
विभिन्न परिस्थिति ही कारण है । सुखी होनेके लिए केवल अपने ज्ञानके ढंगको बंद 
लना है। भर कुछ बाहरी चीजोंको उठाकर नहीं रखना है। किन्‍्हीं बाहरी चीजोका 
संचय नहीं करना; है, किसीका सुधार बिगाड़ नहीं करना है। केवल ज्ञानके ढंगकों 
बदलना है | जो मोहके ढंगका ज्ञान है उसे निर्मोहितामें बदलना है। ये पर पदार्थ मेरे 
है, मैं अ्मुकमें यों करता हूँ, मै अमुकमें यों कर दूँगा, इस प्रकारसे संयोगी पदार्थोकि 
स्थाईपनेका ज्ञानसम्वन्ध चल रहा है, वही ज्ञान दुःखका कारण होरहा है। अतः 
शान्तिके लिए ज्ञानकी दिशा वदलना है ।' इस मिथ्या ज्ञानको बदले बिना दुःख नहीं 
मिट सकता है । कितना ही प्रयत्न करते जाओ, विना मिथ्यात्वके बदले दुःख नहीं 
मिठाया जा सकता। ितना ही प्रयत्न करते जावो विना मिथ्यात्वके बदले संकटोंसे 
मुक्ति नहीं प्राप्त हो सकती है । अच्छा, बतलाओ भैया ! कि आपके पास कितने लाख 
रुपये हो जायें तो आपको सुख मित्र सकृता है, मिलजुल कर, कमेटी बनाकर निर्णय 
करके बता देना । अरे भैया, सुख धन वैभवसे नहीं मिल सकता है। सुख तो आत्माके 
आनन्द गुणका परिशमन है । इस प्रकारका ज्ञान करो कि ज्ञान परिणति आनन्दरूप 
बन जाय तो सुख प्राप्त हो जायगा । 
ज्ञान और आनन्‍्दका अ्रविनाभाव सम्बन्ध--ज्ञान और आनन्द आत्माके 
अविनाभावी है। सुख लेना है, आनन्द लेना है, तो हमें ज्ञानका सत्य उपयोग करना 
“नचाहिए। अपने ज्ञानका सही-सही उपयोग करलो, लो दुःख मिट गया। भिथ्या ज्ञान 
है तो दुःख होगा । इस कमरे में कुछ अँधेरे-उजेले में साँपके श्राकारकी एक रस्सी पड़ी 
है, उसके देखते ही यह ध्यान वन जाय कि यह साँप है, ऐसा मिथ्या ज्ञान हो जाय 
तो व्याकुल हो जायेगे ना । तब हम विचारते हैं कि कहीं ऐसा न हो जाय कि घरके 
किसी व्यक्तिको यह काट ले | सो लोगोंको बुलाने लगे, इस प्रकारका ध्यान बन गया, 
लो दुःख हो गया । कुछ क्षण पश्चात्‌ सोचा कि जरा देखें तो कि वह कौनसा: साँप है ? 
कैसा है ? क्रिस जातिका है ? आगे वढ़कर देखने लगे तो ऐसा बोध आया कि यह तो 
सर्प प्रतीत नहीं होता । जरा और आगे बढ़े तो #एचय हुआ कि यह तो कोरी रस्सी 
है। रस्सीका सही-सही ज्ञान हो जातेसे संकट मिट गए । देखो पहिले भी क्या साँप का 
संकट आया था ? अरे केवल अपने भाव वनाकर संकट बना लिया था,। 
परिस्थितियोंका मिथ्याज्ञान ही ढुःख--मानलो कि कसी भी परिस्थिति हो, 
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कुछ आथिक परिस्थिति खराब हो, कैसी ही कंठिनाइयोंका गुजारा होरहा हो, पर 
कठिनाइयोंकी शोर मेरा लक्ष्य न हो तो मुझे दुःखका अनुभव नही होता । किन्तु, यदि 
ऐसा सोचें कि आगे कैसा गुजारा होगा, बस, इस कल्पनाजग्रतके हो जानेपर श्रपने 
ऊपर मोहीजन दुःखका बोभा लाद लेते है । 
पारिवारिक समस्वाओंका चितासे सुलभनेका असाव--परिवारकी हम क्या 
चिता करें। स्वयं उनके साथ कर्म है । उनका जैसा पुण्य पाप है सैसी हो उनमें लोक 
व्यवस्था बनेगी । उनपर मेरा क्या अधिकार है एक तो यह बोध करना योग्य है शौर 
दूसरा यह वोध्य है कि हम कदाचित्‌ कितने ही घनी हों तो भी काम चल सकता है 
और धनी न हों त्व भी काम चल सकता है । दूसरोंको भी तो देखते हो कि वे कम 
धनी है, श्रथवा गरीब है तो क्या उसमें उनका गुजारा नहीं हो रहा है ? 
सुखाकाक्षीके परिस्थितियोंकी उपेक्षा--त्तीसरी वात यह सोचो कि जैसा भी 
गड़बड़-सड़बड़ काम चलता हो, कितनी भी तकलीफ हो, कितने भी संकट झाते हो पर 
तुम्हारा काम यह है कि तत्सम्वस्धी सत्यज्ञानका उपयोग रखो, सत्य श्रद्धात रखो व 
सारी बाते सही-सही जानो । यह निश्चय हो कि मेरा स्वभाव केवल ज्ञाता द्रप्टा रहने 
का है, इसके आगे मेरा स्वभाव नही । मेरा खाने-पीनेका स्वभाव नहीं, कोई भी अन्य 
स्वभाव नही । लोग कहते है कि लोककी सारी चीजे मिट जावेगी, उनकी हम क्या 
फिक्र रखें ? 
ज्ञानके विकासमें मनृष्यमवकी विश्ेषता--मेरा मुरय काम तो आत्मकल्यारका 
है जो किसी भवमें नहीं हो सकता । आत्मकल्याणका समर्थ साधन केवल एक मनुष्यभव 
है, इसीमें में ग्रात्महित कर सता हूँ । देखो भाई, सम्यग्दर्शन किसीभी जीवके उत्पन्न 
हो सकता है। चाहे तिरय॑च हो, चाहे नारकी हो, चाहे देव हो, चाहे मनुष्य हो, सैनी 
हो, सबके सम्यग्ज्ञान उत्पन्न हो सकता है, आत्महितका मूल सिद्ध हो सकता है पर 
सम्यगज्ञानका' अधिक विकास मनुष्य हो कर सकते है। सम्यक्चा रित्रकों मनुष्य ह्ठी 
उत्पन्त कर सकता है । सो परम हित मनुष्य ही कर सकता है। मनुृष्यभव एक ऐसा 
भव हे कि चाहे कितना ही झ्रात्महित करलो । मेरा जीवन आत्महितके लिए है। ऊंची 
व्यवस्था बनाने, ऊँचा हिसाव-किताब रखनेके लिए नहीं है । 
परमें कत्‌ त्ववुत्तिकी उपेक्षा--चौथी वात यह है कि कमाई अपने करनेसे 
कहीं बढ़ नही जाती है, धन नही बढ़ जाता है । वह तो वढ़ना होगा तो वढेगा। 
चिता करो तो क्या, न करो तो क्या । ऐसे कुछ ज्ञान विकासके द्वारा हमे 
ऊपरका बोका कस करे और आत्महितके मार्गमें अधिक लगे । 
श्रात्महितकी प्रेरणा - यह मै ज्ञानस्वभाव मात्र हूँ, इस मुझको ऋषिजत 
कहते हे चिन्मात्र । पक्षियोंके वच्चे होते हैं उनको बुन्देलखण्डमें चेनुवा बोलते हैं! 


अपने. 


शगाथा १३१ - - श्प्ह 


छोटा बच्चा'हो, जिसके पर न आये हों, शरीरका ढाँचा मात्र आ गया हो उसे चेनुचा 
बोलते हैं। ऐसा वह बच्चा है कि चल नहीं सकता है । कोमल शरीर है तो उसे 
चेनुवा कहते हैं। वेनुवाके माने क्या है? इसका भाव यह है कि शरीरकी हृष्टि तो 
गौर करदें, फिर देखें तो कहेंगे कि यह तो केवल जीव ही जीव है, चिन्मात्र है, शरीर्‌ 
नहीं है । यद्यपि शरीर है पर वह काम नहीं कर सकता है सो कहते हैं लोग कि अभी 
तो केवल उसके जीव ही जीव है, ऐसा नजर करते हैं। तो व्यवहारमें ऐसा वोला ही 
जाता है। जैसे किसीसे कोई काम कराओ, आधा धृधा काम कर लिया तो उसे बोलते 
हैं कि इसने तो काम किया ही नहीं। काम किया है पर “नहीं किया” ही बोलते 
हैं । इसी तरह उस चेनुवाके माने चिन्मात्र है, कुछ शरीर नहीं है,-वह चेनुवा शब्द... 
'चितसे बना हुआ है । निजमें इस चिन्मात्र को देखो पर्यायकों गौर करके सब चैतन्या 
ह्मक पर्यायोंके खोतभूत जो एक चैतन्य शवित हैं वह मैं हूँ । मैं इतना ग्रुप्त हूँ कि 
"कि शरीरकी पर्तको छोड़कर चल, भावकर्म तोड़ कर चलूँ, जो नाना विकल्प हैं, 
कल्पनाएँ' हैं, उनको तोड़-फोड़ कर चलूँ' और जो शुद्ध परिण॒मन है ज्ञान विकास, 
यदि उससे भी पार हो कर चलूँ तो उस ज्ञानके द्वारा अपना चैतन्य स्वरूप आत्मतत्त्व 
मेरी पकड़में श्राता है । ऐसा यह्‌ मैं चैतन्यतत्त्व स्वयं प्रभु हूँ ।॥ इस ममंको भूल गया 
तो नाना प्रकारकी खोटी परिणतियाँ होरही है। अव यह करने चलो कि सब वात्तोंकी 
'उपेक्ष करते जाओ, लड़ाई-कंगड़ा छोड़ो, राग-ह्वप छोड़ो, कुछ विशेष लक्षण अपनेमें 
लावो, अपने स्वयंके ज्ञानका अम्यास करो और अपना निर्णय करलो कि वास्तवमें मैं 
चया हूँ ? जो मैं हूँ उसे दुनिया नहीं जानती है। जब मुझे दुनिया नहीं जानती है तो 
“किससे मेरी शत्रुतः और किससे मेरी मित्रता । अ्र्यात्‌ कौन मेरा शत्र और कौन मेरा 
मित्र ? वे सव कुछ नहीं ।॥ और, यदि दुनिया मुझे जान जाती है तो जब चिन्मात्र 
ज्ञायकस्वभावमात्र श्रात्मतत्त्व हूं । ऐसे मुझको किसीने पहिचान लिया तो बस, यही 
उसका सोक्षका सा है । सुकेसे फिर नाता कंसा ? वे नाता तोड़कर ही बढ़ रहे हैं, 
उनसे मेरा कुछ भी सम्बन्ध क्या ? उनसे मेरा कुछ भी सम्बन्ध नहीं है । मैं एक 
'आत्मतत्त्व हूँ, सहज परमात्मतत्त्व हुँ। इस तरहकी अपने आपमें पहिचान हो, अपने- 
आपमें लगन हो तो अपना कल्याण है । नहीं तो संसारमें भटकना ही बना रहेगा। 
यहाँ वस्तुस्वरूपका वर्णेन चल रहा है। इस गायामें मृत व अमृत्त ग्ुणोंका विचार 
आरके श्रव सूर्त जो पुद्गल द्रव्य है उसके गुणोंकों बिवृत करते हैं--- 
वण्णरसगंधफासा विज्जंते पुग्मलस्स सुहुमादो । 
पुढवीपरियंतस्स य सद्दो सो पोग्गलो चित्तो ॥ १३२॥ 


पुद्गल द्वव्यमें सूक्ष्ससे लेकर स्थूल तक अर्थात्‌ सूक्ष्ममें हुए परमाणु शौर 
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स्थूलमें हुई पृथ्वी तक सबमें वर्ण, रस, गंध और स्पर्श पाये जते हैं। स्पर्ण, रस 
गंध और वर्णमें ये इस्द्रियों द्वारा ग्राह्य हैं । ; 
वर्शादिगुशोंकी तारतम्पताका दोतक श्रुतज्ञान--इ नदियों से जाने हुए. वर्ण 

शुणके तारतम्पकी श्र,तज्ञात बतलाता है । उसका रंग विशिष्ट काला है, उसका रूप 
कम काला हैं, इसे प्रकारका ज्ञान करना श्रू तज्ञानका विपय है। या यूँ सम भलो कि 
जैसे एक छोटा वालक या तत्काल पैदा हुआ बालक आँखे खोलनेपर सब कुछ देखता त्तो 
है, पर देखे हुए पदार्थोक्ी वह कहे नहीं सकता । कि यह काला हैं, में. पीला है, ने 
काले, पीलेका उसे विकल्प है। अतः वर्रादिके विशेषोंका कंथन करता श्रुतज्ञानका 
कार्य है, और वर्शादिका सामान्य ज्ञान, में मतिन्ञानका विपय है। श्रुतज्ञान संबिकल्प 
होता हैं । स्पर्णादिका जीते जो मतिज्ञानने जतायों, उनका विशेष श्रुतज्ञानसे जाना । 
स्पर्ण, स्स, गंध, बरणों ये चार इन्द्रियप्राह्म हैँ । ड्र्द्रियोंसि ग्राह्ममनेके व्यक्तिकी शर्क्ति 
होनेसे वह परमाणुतक भी जो अतिसू-म हैं, मूर्त माता गया हैँ । 

इच्द्रिय भागाहम परमाणु शूर्तिमान बयों 7-7 परमाणु बद्यपि इन्द्रियग्राह्म 
नही हैं, पर परमाणु स्कन्धर्मे हो जानिपर इन्द्रियग्राह्म हो जाता है । इन्द्रियग्राह्म हो 
जानेकी उसमें शर्क्ति है। इस कार्ट गृह्ममाण हुआ हो या अग्रृह्ममाण हआा हो, 
समस्त पुदुगल द्वव्य मूर्तिक हीं होते दें । ं 

घ्वद्व सुध्ष्म स्थल पदार्थोका समूह- सनम और स्घूलका आशय यहें है कि सबसे 
सूक्ष्म परमाणु है, परमाणुसे सुदम और कुछ नहीं । और उससे स्थूल है कर्म, कार्माण- 
बर्गणायें व ज्ञानावरणादिककर्म भ्नस्‍्थुल चीजें दें इससे स्थूल हैं चार इस्द्रियोंके विषय, 
रस, गंव, स्पर्श श्र वर्ण । उससे स्थूल हैं छाया । छाया यही जी यहाँ पड़ रही है, 
उससे स्थूल हैं पानी । श्रीर पानीसे स्थूल हैं महें पृथ्वी, घड आदि । ईने सवर्भ रूप, 
रस, गंव, स्वर्ण ये चीरे चीजे पायी जाती है। जैसे कि सिद्ध भगवानमें जो अनंत- 
ज्ञानादिक चतुप्ट्य हूँ वे यवा सम्मत्र सेव जीवॉमें साधास्ण हैं। ठीक इसी प्रकार 
स्वर्ण, सम, गत अंख। थे चारोंसत्र पुदुगलोंमें पथि जाते हैं) किसमें जपन्य डि 
तो किंसीमें उत्कप्ट डिग्नी हैं, मुर्त जीवोमें जो अनन्त शत आदि चतुष्टय हैं वे इ्िया- 
गोचर हैं, शानगम्त है। इसी का: शुद्ध परमाणं द्रव्यमें जो वर्शा्दिक चार ग्रुण है 
वे भी अतीर्निदिय ज्ञानके विंपय है, अनुमानगम्य है और आगमगम्य है । 


डर 


पुदुगलार्दि द्रब्योंका तुलनात्मक अध्ययन--यहाँ पुद्गलका वर 
| जाय इस शैलीसे तुलना करते जाईये । जिस 
भ्रकार बर्सादिक सेवें पुदुगलम हैं. उसी घअकार ज्ञानादिक ही सब जीवोंमें हैं. । जैसे मुक्त 


जीवोंमें अनेस्तेशान पीया जाता हैं. उसे सीधा नहीं बताया जा सकती । वह अंक 
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भान सम्य है। इसी तरह जो 'परमाणुमें रूप, रस गंध, वर्णादिक पाये जाते हैं दे 
अतीन्द्रिय ज्ञान गम्य हैं । 


द्रब्योंका सामान्य निरूपण--अत्र द्रव्योंका सामान्य निरूपश किया जाता है । 
जैसे यह परमाणु है, स्निग्ध, रूक्ष ग्रुणके कारण स्कंघ पर्यायके वन्ध्नमें श्राता है तो 
अशुद्ध हो जाता है,इन्द्रियगस्य हो जाता है । परमाणुक्रे वर्णादिकचारों गुण इन्द्रियगस्य 
नहीं है, केवल ज्ञानसे जाने जाते हैं। पर वे ही परमाणु जब बन्धनमें आरा जाते हैं तो वे 
परमाणुके चारों गुण इन्द्रियगम्य होजाते हैं। इसी प्रकार संसारी जीवके ज्ञान, दर्शन, 
शक्ति ओर सुख ये अतीच्द्रिज्ञानगम्य हैं। राग्रदिकके - निमित्तसे, कर्मंबन्‍्धनके बसे ये 
ब्रिपुटीके पिण्ड बन जाते है, याने कर्म, भावकर्म व द्रव्यकर्मकी जिपुटीरूप हो जाते हैं 
और इसी वजहसे जीव श्रशुद्ध हो जाते हैं। भर वे अनसच्तज्ञानादिक शंक्तियाँ विकृत 
हो जाती हैं । और जब रागादिक “स्मेहरहित शुद्ध आत्माका ध्यान हो तो वह शुद्ध हो 
जाता है, शुद्ध झ्ाात्मतत्त्वके ज्ञानसे शुद्ध हो जाता है । इसी प्रकार वर्णादिक जो चार 
प्रकारके हैं उनमें स्निग्ध श्रादिके एकपनेका अभाव होगा तो वन्धन “होता किन्तु एकत्व 
मात्र होनेपर बंच नहीं होता । परमाणुको अवस्थामें श्रायेंगे तो वे शुद्ध हो जाते हैं । 
उपरोक्त विवेचनासे हमें यह सोचना है कि हम किस प्रकारका ध्यान करें कि शुद्ध हो 
जायें । किसका ध्यान करनेसे हम शुद्ध वन सकते है ? अरे भाई, शुद्धका ध्यात करनेसे 
हम शुद्ध बन सकते -हैं ।, भ्शुद्धका ध्यान करनेसे हम शुद्ध नहीं वत सकते है । 

शुद्धेके उपयोगसे, श्रालम्बनसे ही शुद्धि--हम शुद्ध होनेका प्रोग्राम बनायें 
और श्रघुद्ध तत्वका उपयोग करें तो हम शुद्ध नहीं वन सकते हैं। प्रोग्रामके 
अनुसार उपयोगसे ही हम शुद्ध हो सकते हैं । कैसे शुद्धके ध्यानसे हम शुद्ध वन 
सकते हैं ? सिद्धभगवान व अरहंत देव है, इतका जो विश्युद्ध परिणमन है, या उसके 
अनुकूल जो शुद्ध आत्मतत्व है, उसीके ध्यानसे हम शुद्ध हो सेकते हैं,किन्तु सिद्ध भगवान 
और अरहंतदेव परद्रव्य हैं, अपने कार्यके लिए जो यावनूमात्र पर हैं उन्हें हम अशुद्ध 
मानते हैं। अतेः पर तत्वका जो जीव आश्रय करेगा वह शुद्ध कैसे, बनेगा ? सिद्ध 
भगवात यद्यपि परमात्मासिद्ध है किस्तु वे है तो पर अतः पर पदार्थरूपी सिद्ध या भर- 


हंत प्रभुका ध्यान किये तो ध्यान करनेवाला ध्याता और जिसका 'ध्याव किया चह्‌ 
ये दोनों भिन्‍न-भिन्‍त परतत्त्व हो गये । 


लम्बाई खींचकर अपना उपयोग वहाँ रखे । ऐसी स्थितिमें सत्यता नहीं 
प्रकट होती । पुण्य तो बढ़ेगा मगर आत्मत्वसिद्ध वहीं होगा । श॒द्धके ध्यानसे ही शद्धका 
उपयोग होता है । फिर भी जितने अंशमें राग है उतने अंशमें वन्ध है और 
जितने गंदे उसके शूद्ध आत्मस्वरूपका संस्कार है, भावना है उतने अंशमें विकाश 
है। यहाँ जो जीव शुद्ध होना चाहता है चह्‌ परका ध्यानन करे। परके ध्यानसे 


१६२ * प्रवचनसार-प्रवचन प्रष्ठ भाग 


तो जीव शुद्ध होता(नहीं । स्वरूप तो शुद्ध ही है | यदि वह अपने शुद्ध स्वरुपका 
ही ध्यान करे तो स्वरूप तो स्वयं ही है। भैया ! शुद्ध तत्वके ध्यान बिना शुद्धता 
आती नहीं है । श्रत: परखो कौनसा शुद्ध तत्त्व है जिसके ध्यानसे ग्रात्मा शुद्ध होता है । 
शुद्ध तत्वावलोकन:--शुद्ध तत्त्व अपने झापमे दीखता है। अपने आप 
के आत्मामें जो शुद्ध स्वरूप है, अयते ज्ञानका स्वरतत: अपने श्राप जो स्वृत्प है 
'वह तो शुद्ध है| शुद्धके माने निर्मल पर्याय नही किन्तु द्रव्यको वाध्तविक शुद्धता है | 
अर्थात्‌ केवल । के माने आत्मा और के वना है सप्तमोमे । इसके माने के माते 
आत्मामें व बल के माने बल । याने श्रापमे बल लगाकर देखो तो शआ्रात्मा दीवेगी। 
तो केवल, सिर्फ उसी को ही देखा जाय । मेरा जो सहज स्वस्थ है वह श॒द्ध है, 
क्योकि वह तो सदासे बना हुआ है; परपरिणतिसे रहित है इसलिए जो शुद्ध 
तत्त्व है उसके ध्यानसे शुद्धता उत्पन्न होती है । अर्थात्‌ श्रशुद्धतका विनाग होता 
है । ऐसा शुद्ध तत्व भी ,कोई इन्द्रियगम्य नहीं है। और मनसे भी गम्य नहीं है । 
शुद्ध तत्वके अनुभवके उत्पन्त करनेमे तो मनका' व्यापार हुआ है । किन्तु अनु भवके 
स्रोतको उत्पन्व करनेके वाद जब यह झ्ात्मा आत्मानूभवक्री ओर बढता है तत्र 
मनसे पृथक्‌. होकर ही बढ़ता है। वह मानसिक व्यापार नही होता है । 
ज्ञानानुमृतिका उत्पत्तिविवय:ः--उत्पत्तिकी ' अपेक्षा ज्ञाननिभूतिको मति- 
ज्ञान कहते हैँ। किन्तु व्तमानमे केवल हाट वर्त रही है।इस कारण यह मर्ति 
ज्ञानका भेद उत्पत्तिकी श्रपेज्षा है। क्योंकि उसका पूर्शह्प इन्द्रिय और अ्रनिश्दरियके 
निमित्त से उत्पन्त होता है। किन्तु मतिज्ञानममे भी केवल -मततिज्ञानकी वृत्ति यदि 
देखे, इस ज्ञानमे यदि हृष्टि लगावें श्र्थात्‌ केवल ज्ञानका स्वस्प देखें तो वहाँ ये 
भेद नहीं ठहरते।, 
श्रद्धादिकी अपेक्षा साधु और गृहस्थमें श्रन्तर--ज्ञानके मामलेमें चाहे साधु 
हो, चाहे गृहस्थ हो, श्रद्धा भर ज्ञान इन दो मामलोमें जंसा साधु ,करता है तसा 
गृहस्थ कर सकता हैं। साधुमे और गृहस्थमे केवल संयमज ज्ञानका व चरित्रका श्रन्तर 
है । किन्तु ज्ञान और श्रद्धान आत्मामे वरावर रहता है। हाँ, लगनमें ग्रहस्थके अन्तर 
"रहता है । क्योकि पारिवारिक परिस्थितियोमे होनेसे व्यापारादि बिना श्ृहस्थका 
गुजारा नहीं चलता । वह कुटुम्ब को भी देखता है पर साथु इनसे भिन्‍न है। शृहस्य 
। तो धनको भी सम्ह'ल कर रखता है । ग्रहस्य बहुतसे कारोवारमें लगा है इस 
“कारण इसका उपयोग इस आात्मतत्वकी ओर स्थित नहीं रहता है। और, 8 
जनोंको कुदुम्व का, धतका कोई झगड़ा नहीं है, इस कारण साथु इस तत्तम रह 
! सकता है। देहबन्धनमे रहता हुआ भी वह अपना कल्याण कर सकता है । ऐसा, 
' नही है कि साघुजन आत्मज्ञान ज्यादा करते हें, हम थोड़ा ही करनेके लायक है इसलिए 
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ध्योड़ा ही करते है । आत्महितके लिए जैसा ज्ञान गृहस्थका है तेंसा ही ज्ञान साधुका 
है। अन्तर केवल चरित्रका पड़ जाता है। उससे आनन्‍्दका अन्तर हो जाता .है। 

ज्ञानसामान्यमें ज्ञानकी बुद्धि श्रौर विशेषज्ञानमें ज्ञानकी घटती--श्रात्मीय ज्ञान 
अहस्थको भलक मात्र ही होता है, वह छक् कर आनन्द लुट नहीं पाता है) भर, 
साधु छककर आनन्द लूट सकता है । इस आनन्‍्दके उदाहरणके लिए एक घटनापर 
“विचार करो, जैसे कोई गरीब मनुप्य वाजारसे एक श्रानेका पेड़ा ले आया जो परिमाण 
'में बहुत थोड़ा आया उसने उसे खा कर पेड़ाके स्वादका आनन्द लिया और दूसरे 
'एक सेठने २ रु० के पेड़ा मगाये जो मात्रामें अधिक आये। अ्रतः उसने छक कर 
खाये | दोनोंके पड़ा खानेमें मात्राका अन्तर है, पेड़ा नामके पदार्थके स्वादके परिचयक्ता 
अन्तर नहीं । अतः सावारण व्यक्ति व धतनिक व्यक्तिके न छकनेका व छकनेका अन्तर 
'पड़ा । इसी प्रकार साधु आ्ात्मतत्त्वका दर्शन करते समय जो अनुभव करता है उसको 
बहुत आनन्द आता है पर एक ग्रहस्थ कभी अपने आत्मतत्त्वका जो श्रनुभव करता 
है वह छक्कर नहीं श्रवुभवता है। झाया और गया, फिर उसका उपयोग बदल 
गया। तो अपने आपमें अन्त: प्रकाशमान अनादि अनन्त अहेतुक जो ज्ञान स्वभाव है, 
चैतन्य स्वरूप है, उस चैतन्य स्वरूपका ज्ञान करे व आत्मवल लगाकर श्रर्थात्‌ ज्ञान 
सामान्य वनाकर रहे तो ज्ञानका वल बढ़ता है। और, श्रगर ज्ञानका' विशेष बनाया 
अर्थात्‌ विशेष जानकारीमें उपयोगको खींचा तो ज्ञानका वल घटता' है । 

लोकव्यवहार और मोक्षमार्यमें सामान्यकी स्थिति--भैया ! इस लोकमें देखो 
ज्तो विशेषका बड़ा महत्त्व माना जाता है। अहो, यह विशिष्ट पुरए्ष है। सामान्यका 
अहत्त्व इस लोकमें नहीं है । जैसे कहते हैं ना, लोग कि अरे यह तो सामान्य पुरुष है। 
परन्तु मोक्षमार्गमें सामान्यका बड़ा महत्त्व है, विशेषका कुछ महत्त्व नहीं । विशेषको 
वत्ताया है राग षका साधन और सामान्‍न्यकों बताया है सम्यक्त्वका आश्रय । 

सामान्यज्ञानकी कारणसहित प्रेरणा - भैया ! ज्ञानसामान्य बनानेका उद्योग 
"करो भ्रर्थात्‌ कोई विश्येष पदार्थ, कोई व्यक्तिगत पदार्थ ज्ञानमें न आने दें और ज्ञावका 
ही जो स्वरूप है ज्ञानमात्र, बस उसको ही अपनी दृष्टिमें अधिक रखें। तो यह जान 
यदि सामान्यपद्धति अ्ंगीकार करता है तो उसे ज्ञानानुभ्रूति होती है । और, ज्ञातानु- 
भूतिका भझ्रानन्‍न्द ही कर्मोकी “निर्जरा करता है । क्लेश कम निर्जरा नहों कर सकते 
किन्तु आत्मीय आनन्दसे ही कर्मोक्ी निर्ज रा है। और इसी कारण वड़ो-बड़ी तपस्यायें 
चाहे ग्रीष्मकाल हो, चाहे शीतकाल हो, जो की जाती है, उन तपोंमें भी चह योगी 
खेदको नहीं प्राप्त होता, किन्तु अन्तरंगमें आत्मीय आनन्दसे भरा रहता है। इसलिए 
गर्ममें पापाणमें शिलापर भी तप करते हैं फिर भी उन्हें वहाँ आनन्द प्राप्त हं।ता है । 
मोहमें कोमल गद्दोंपर तकियोंमें पड़े हुए लोगोंको भीतरमें श्रात्मीय झ्ानन्द नहीं है. 
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वे शोक और संतापमें जज॑रित ही होते रहते है । उन सेठोके डाक्टर भी लगे हैं । क्या 
हो गया है ? हाटंट्रवुल हो गया है। हो क्या गया है ? कुछ भी नही हो ग्रया है । 
केवल यह हो गया कि जो एक लाखका माल रखा था, उसका भाव गिर जानेसे टोटा 
पड गया है, मुनाफा नहीं हुआ । इसी कारणसे उनके भारी शोक और संताप छा गया 
है | डाक्टर लोग लगे है । डाक्टर जाते है, उसको घैय॑ देते है कि दौक है, घबड़ावो 
नहीं, ठोक हो जावोगे । भव घबडाना लाभकारी नही है, ऐसा सोचकर ही उनका कुछ 
दिमाग बदल जाता है । डाक्टर बोल देता है कि शारीरिक डिफेक्ट कोई नही है, तुम 
ठीक हो । ठीक है, किन्तु कोई बडा भाव हो गया बतादे तो और अच्छा हो जाता है । 
समताका अमाव ही रोगका असाव---भैया ! रोगकी असली दवा तो यही है कि 
ममता छूटे । शुद्ध आत्मतत्त्वकी दृष्टि आये तो ठीक होता हूँ । धनिक लोग, ये परि- 
ग्रहबुद्धिवाले जन अच्छी स्थितिमे रहते हुए भी दु खी हुआ करते हे श्ौर ये साधु लोग 
फठी हालतमे रहते हुए भी सुखी रहा करते है । श्रथवा उत साधुश्रोको आ्रात्मीय आनन्द 
प्राप्त होता है और उन सेठोको, धनिकोंको आत्मीय आ्रानन्द नहीं प्राप्त होता है । 
आत्मानुभूतिकी महिसा--आत्मानुभूतिसमे ही कम ईंधनकों भस्म करनेकी 
शवित हैं। और तो सव बाहरकी चीजे है कि बडे सुबह नहा रहे, डिगडिगा रहे, एक 
वार खा रहे, ये स अपने उपयोगको स्थिर करनेके साधन है । भगवानसे ग्रगर 
विनती करे कि मेरा उद्घार कर दो, मेरा कल्याण करदो तो कहो ऐसा नहीं हो सकता 
है कि भगवान सोक्षसे आकर हाथ पकडकर मुझे तरा ले जावेगे। वह तो इसके छृदको 
निर्मल वनानेका बढिया साधन है । उन साधनोकी उपासना करे पूजा करें और जैसा 
उनका उपयोग है वैसा उपयोग करे तो स्वयं सिद्धि प्राप्त होगी ) 
ज्ञानानगाभित्व हो पृज्यत्व--लोकमे देख लो, जो अपने ज्ञानके मार्गमे चलता 
है उसका पचासों आदमी श्रादर करते है, पचासों ही लोग उस व्यवितकी इज्जत 
करते है । अपने आपसे अगर यह सोच ले कि देखो ये हमसे कितना अनुराग करते 
है तो यह ठीक थोडे ही है । भरे वे प्रनुराग तुमसे नही करते है। पचासों आदमी जो 
तुम्हारा आदर करते हे वे इसलिए करते है कि तुम अपने ज्ञानसे सही चलते हो, तप 
और संयमसे चलते हो। पचासों व्यक्ति अगर तुम्हे सहयोग देते है तो केवल जानसे 
चलते हो, सदभावसे चलते हो इसलिए सहयोग देते है । कोई झादमी यदि उल्टा चले, ट् 
हिंसा करे, कुशीलसेवन करे; दूसरोका घन हडप ले तो उसका कोई भी रक्षक नहीं 
हो सकता है, उसको कोई भी सहयोग नहीं देगा, उसकी कोई भी मदद नहीं 
करेगा । अपने स्वरूपकी दृष्टि हो तो वह अपना आत्मस्वरूप ही रक्षक हैं। “वर्य ही 
स्थययंका रक्षक है । कोई दूसरा दूसरेकी रक्षा कर ही वही सकता है । 
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आत्मद्रव्यकी किन्‍हीं दर्जोमें समानता बताते आये हैं कि जैसे पुदूगलके चार गुरा हैं 
रूप, रस, गंध, स्पर्श, | इसी तरह इस जीवके भी चार गुण हैं ज्ञान, दर्शन, सुख 
और शक्ति । जैसे पुद्गल स्निग्य, और रूक्ष गुणके प्रसादसे अशुद्ध हो जाते हैं, स्कंध 
हो जाते हैं, बँध जाते हैं, इसी तरह यह जीव राग और ह षके प्रसादसे द्विविध कर्मोकि 
बन्धनमें बँघ जाता है । जैसे स्निग्ध, रूक्ष गुण बन्ध्य न हों तो पुदूगल शुद्ध हो 
जाते हैं, इसी तरह राग द्वष न हों तो यह जीव- भी शुद्ध हो जाता हैं। राग दवष 
उत्पन्न न हो इसका अमोघ उपाय क्या है ? रागद्व परहित आत्मस्वभावका ध्यान । इस 
उसपायसे चलो कि राग द्वष मिट जावें तो दसों आदमी क्या, जगत उपासना करेगा । 
एक यह शुद्धहृष्टि पासमें हो तो सर्व अर्थकी सिद्धि समक्रिणए । यदि एकका अंक 
पासमें हो तो उसपर कितनी ही थिन्दिया रखते चले जाबो, गरणनामें संख्या बढ़ती चली 
जायगी । यदि एकका अंक पासमें नहीं है तो विन्दियोंसे संख्याकी गणना करनमेमें 
मदद नहीं मिल सकती हैं । इसी तरह हमें अपने शुद्ध स्वरूपका ज्ञान हो, लगन 
हो तो फिर सत्यस्वरूप पहिचाननेके लिए कुछ भी ज्ञानका यत्न करें उससे लक्ष्य 
सिद्ध हो जावेगा अन्य यत्न नहीं करना पड़ेगा, इस शुद्ध स्वरूपके आश्रय से ही यथार्थ लाभ 
मिल सकता है । जितना व्यवहारधर्म है वह परमार्थले ऑसत्मपदार्थकी उपासनत 
के लिए है। जैसे किसी नवयुवककी ससुरालके गाँवके तीन चार ब्ादमी जारहे हों 
चाहे छोटी जातिके हों तो दरवाजेपर जाते देखकर उन्हें वहू बुलाता है, बिठाता 
है, खातिरी करता है व वीच वीचमें ससुरालके घरके हाल भी पूछता जाता है कि 
सभी लोग मजेमें हैं ? यहाँ तक कि अपनी ग्रहिणी तकका भी हाल पूछ लेता है । 
इसी प्रकार यह जिश्नासु अन्तरात्मा आत्मोपलब्धिके लिए ही समस्त व्यवहार धमं करता 
हैं । वहाँ पर भी लक्ष्य केवल शुद्ध आत्मत्वपर रहता हैं। शुद्ध आत्मा जाननेके लिए 
शुद्ध दृष्टि चाहिए, जहाँ वस्तुका मात्र स्वरूपारितत्व भासे वह शुद्धदृष्टि है। 

सुर्यका प्रकाश या पदायेका प्रकाश--उद्योतके माने प्रकाश है। यह प्रकाश, 
जो चौकीपर पड़ा हुआ है, यह किसका प्रकाश है ? लोग यह कहेंगे कि यह सूर्यका 
प्रकाश है, मगर यह प्रकाश चौकीपर चौकीका प्रकाशरूप परिणमन है, उसका निमित्त 
सूर्य हैं| सूर्यका निमत्त पाकर यह चौकी भी प्रकाशरूप होगयी है । यह सुर्य वितना' 
बड़ा है ? जितना भी बड़ा हो । हजारों कोशोंका हो तो उतनेमें ही सूर्यकी चीजें हैं 
सूर्यकी कोई भी चीज उसके पिडसे बाहर नहीं हूँ । न प्रताप वाहर हैँ न प्रकाश बाहर है 
न गर्मी बाहर है । सूर्यका जो कुछ हूँ वह सुर्यके ही प्रदेशोंमें है। पर ऐसा निमित्त्न॑मि- 
त्तिक सम्बन्ध हैँ कि सूर्यका सान्तिध्यका निर्मित्त पाकर ये चटाई, चौकी इत्यादि सभी 
प्रकाशित हो जाते है। इसमें अनेक शंकायें हो सकती हैं, क्योंकि एकदम देखनेमें ऐसा 
लगता है कि देखो सूर्यकी किरणोंसे ही तो ये चीजें प्रकाशित होरही हैं सूर्यक्री किरसणोंकों 
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गति भी बताई जाती है, अँखोसे देखी जाती है, सूर्योदय हुआ तो प्रकाश चलता हुआ 
नजर आराता है। तो वाह, वह तो सूर्यका ही प्रकाश है और इस शंकाके समर्थन्में 
आागममें भी लिखा है कि सूयंकी सोलह हजार किरणों है। इससे तो यह बात बिल्कुल 
साफ जाहिर हो जाती है कि सूंकी किरणें चलती है। भैया, इसको युवतियों और वस्तुस्व- 
रूपकी श्रपेक्षासे सोचना होगा कि सूर्य जितनेमें होगा उतनेमें हो सूर्यकी चीजे होगी। 
पहिला तो नियम यह है कि वस्तु जितने प्रदेशमें हैं उसका सव कुछ उतने ही प्रदेशमें 
होगा उससे वाहर नही होगा । अ्रव रहा यह कि सूर्यकी किरणें तो दिखती है । तो बात 
यह है कि जैसे यह मोटी चीज हैं और उसमें प्रकाशरूप परिरामनकी योजना है और 
अपनी उस योग्यताके कारण सूर्यका निमित्त पाकर यह प्रकाशरूप परिणम जांता 
हैं। इसी तरह इस आ्राकाशमे भी सूक्ष्म स्कंध फैला हुआ है और जैसे यह प्रकाशरूप 
परिणम जाता है वसे ही यह सूक्ष्म स्कंध भी प्रकाशरूप परिणाम जाता हैँ। परिणम 
गया | जब हम सूर्यको देखते हैं तो हमारी हटिकी गतिविधि ऐसी है, दर्गनविधि 
ऐसी है कि लाइने यहाँ दीखती है। तो इतना देखनेमें जितनी सूक्ष्म स्कंधकी लाइवें आ्रायें 
बस चमकदार लाइने नजर आती है और उन चमकदार लाइनोमे ये सूर्यकी किरणों है, 
ऐसा व्यवहार होता है। भर इस तरह जो नियत संरयामे सूर्यकी किरणों बताई 
है कि १६ हजार किरणों है तो उसका मतलब यह है ? कि इस हा टसे १६ हजार 
लाइनोंमें स्कंघोंको देख सकते है । तो किसकी दृष्टि ऐसी हैं। चक्रवर्तीकी जैसी हृप्टि 
ही इन सब लाइनोंके स्कधोंको देख सकती है। श्रच्छा, फिर और सोचो सुयंकी 
किरणें जब सभी जगह है । तो वे किरणे मोगशूमिमे क्‍यों नजर नही आती है ” उसका 
कारण यह हैं कि कल्पवृक्षकी ज्योतियाँ तेज नजर आती है, सो सूर्यकी जो प्योति है 
उसका निमित्त पाकर जो प्रकाण आया करता है वह नजर नही आता है । भ्रव एक शका 
यह होती है कि सुर्वोदिय हुआ तो यह प्रकाश आता हुआ दिखता है, सो यह सब यूयंका ही 
तो प्रकाश है । एकदम कंसे निषेध किया जाय ? तो आप हमे यह बतलाओ कि सुयंका 
जो प्रकाश है वह सुर्यमे से एकछूप निकला कि अनेकरूप निकला ? इस सुथ॑के प्रकाशकों 
एकरूप होना चाहिए । नानारूप भी अगर मान कर भिल्न-भिन्‍न हो गये तो भी कुछ सीमा 
तक उसी रूपमे होना चाहिए । मतलब यह है कि सूर्यप्रकाश एक है तो हमे सब जगह एक 
रूप क्यों नही नजर आता, काँचपर देखते है तो तेज नजर आता है, ऐमनापर देखते 
तो और तेज नजर श्राता है, काठ, कंकड़पर देखते है तो बहुत कम नजर शाता है। 
ऐसा क्‍यों ? इसका समाधान यह है कि यह सब सूर्यका प्रकाश नहीं है । सूर्यका प्रकाश 
होता तो हमें सर्वत्र एकरूप नजर आता । जिन पदार्थोमि जितनी योग्यता है वे अनुकूल 

सन्निधिप्राप्त सर्यका निमित्त पाकर तेज कम चमक रूप परिराम जाते है। 
सूर्यका ग्राताप या पदार्थका श्राताप- इसी प्रकार आताप की बात जानो सूर्यका 
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निमित्त पाकर काठ, पृथ्वी, शरीर, जमीन आदि सभी गर्म हो जाते है| गर्मकि दिलों में 
आतापमें तो पैर भी नहीं रख सकते हैं । इसमें जो गर्मी आई है इसे वत्तलावो यह किस 
की गर्मी है । जेठके महीनेमें सर्वत्र तपन हो जाती है। घर तप जाता है, छत तप जाती 
है, सर्वत्र ही तपन हो जाती है फिर भी यह सूरयकी गर्मी नहीं है। मकान श्राविकी 
गर्मी है ? लोग यह कहते है कि सूर्यकी गर्मी है। आजकल सूर्य बड़ा गर्म निकलता है । 
कहे, पर यह सूर्यकी गर्मी नहीं हें। ये तो सुर्यका निमित्त पाकर छत, पृथ्वी, मकान आदि 
गर्म रूपमें परिणम जाते है। और, यह गर्मी जो है वह इसी पृथ्वी, छत, मकान आदि 
की पर्याय है | आगने पानीकों गर्म किया, ऐसी स्थितिमें पानीका, गर्मपन पानीकी गर्मी 
का परिणमन है | आग भी पुदूगल है, पानी भी पुद्गल है, आग और पानीका परस्पर 
मिमित्त न॑मित्तिक सम्बन्ध वन गया है। 
निमित्तन मित्तिक भावकी कत्‌ कमंनिषेधकता-मभैया ! प्रकरणमें कहनेका मतलब 

यह है कि शब्द कोई गुणपर्याय नहीं किन्तु व्यक्त द्रव्यपर्याय है । ये हृश्य सब जो हैं वे भी 
पुद्गल द्रष्यकी द्रव्यपर्यायें हैं। सूयंका निमित्त पाकर यद्र प्रकाश हो जाता है । अ्रव 
सुर्यका निमित्त पाकर सूर्यके पासके स्कंध गर्म हो गये । उनको निमित्त पाकर पासके 
स्कंध गर्म हो गये । इस तरहसे गर्म होते हुए ये सब गर्म हो जाते हैं। लोग विजलीकी 
भी गति कहते हैं । विजलीनामक कोई ऐसा तत्त्व हो जो वही खुद यहाँ तक आता हो 
ऐसा नहीं है, किन्तु वात यह है कि उस विद्युतुका निमित्त पाकर यह तार विद्युत 
रूप परिणशमा । ऐसे निमित्तनैमित्तिक सम्बन्धमें होने वाली गति तीत्र होती है और 
एक ही कोई श्रशुद्ध पदार्थ चले तो उसकी गति तीक्न नहीं होती । मूत्त तत्व कोई एक 
यहाँने चले और वहाँ तक पहुँचे तों उसकी गति तेज नहीं हो सकती । निमित्त- 
नेमित्तिक्त भावसे होनेवाला जो परिणमन है और लगःतार है उसकी गति तीन्न होती 
है | जैसे यहाँका निमित्त पाकर यह यों परिणम गया तो निमित्त नैमित्तिक परिणमन 
उसी समयमें होता है ना ? जिस कालमें कोई निमित्त है, उसी कालमें नैमित्तिक है । 

हाँ थोड़ा सा फर्क भी पड़ जाय तो कितना पड़ेगा ? इस कारण निमित्तर्नमित्तिक भाव 
से होने वाले परिशमनकी गति ही तीत्न होती है। जैसे देखते हैं ना कि यहाँ बटन दवा दो 
तीन मीलपर जलने वाला वल्व तुरन्त जल गया । अगर एक चीज गमन करके चलती 
तो वहाँ इतनी जल्दी ना जा सकती थी । यहाँ से वहाँ तक निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है 
इसलिए इतनी दूरका भी वल्व जल्दी जल जाता है । 

बब्दके गुरात्वका विषेध--गाथाके प्रकरणमें यहाँ शब्दके बारेमें वतला रहे हैं 

कि दब्द गुण नहीं है । जैसे पुद्गलमें रूप, रस, गन्ध, स्पश आदि गुरा हैं वैसे शब्द कोई 
गुण नहीं है । कई लोग मानते हैं कि शब्द आकाशका गुर है। आकाश व्यापक है और 
उसका गुण है शब्द, वह शब्द सव जगह भरा हुआ है, हम लोग बोलकर शब्द उत्पन्न 
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नहीं करते । शब्द नित्य है,गूणा है, सदा रहनेवाला है, सर्वव्यापक है पर हम लोगोंकी 
बोलीसे उस शब्दका आाविर्भाव होता है ! किन्तु अनेक युक्तियोंसे विचार करलों भैया ! 
वह शब्द गुर नहीं है, वह तो अनेकद्रव्यात्मक पर्याय है । शब्दको यदि गुण मानते 
ही हो तो वह अमूतंका तो गुण हो नहीं सकता क्योंकि गुण और गुणीका एक ही 
प्रदेश है । जैसे ज्ञान और आत्मा एक ही प्रदेशमें है। ऐसा नहीं है कि भ्रात्मा अलग 
प्रदेशोंमें हो और गुण अभ्रलग प्रदेशोंमें हो केवल गुणभेदका कथन समभनेके लिए है । 
गुर गुणीमें एकवेदनवेद्यता--वस्तुमें तो गुण गुणी ग्रभेदरूप है। वह सब 
एकवेदनवेद्य है । ज्ञानका ग्रहण होता है तो आत्माका ग्रहरा होता है । इसी प्रकार यदि 
शब्द आकाशका या अन्य किसी अमुर्तका गुण हो जाये तो एकवेदनवेय हो जाय अर्थात्‌ 
जिस रूपमें शब्दका वोध होता है उसी रूपमें आकाशका बोघ होने लगे फिर तो आकाशमें 
व शब्दमें अन्तर नहीं रहना चाहिए । पुदुगलमें शब्द प्रत्येक समय पाया जाना चाहिए । 
फिर शब्दमय जगत हो जायगा । अ्रभी थोड़ा हल्ला-गुल्ला हो रहा हो तो कुछ भंभाट 
हो जाता है। शब्द पुदूगलका ग्रुण हो तो कान यों ही फूट जावेंगे। जैसे पुद्गल द्रव्यका 
यह रूप गरुस है तो यह सदा ही रहता है ना ? कभी न रहे यह नहीं होता । अ्रगर यह 
शब्द पुद्गलका गुण हो जाय तो छब्दको सदा रहना चाहिए | श्रौर, जब शब्द सदा 
रहेगा तो कान फूट जायगा । मनुष्य भी मारे हल्ला# कुछ न कर पायेगा । सो अच्छा 
हुआ यह कि शब्द गुर नहीं है, पर्याय है । 
शब्दके पुदूगलपर्यापत्वका समर्यन--शब्द कादाचित्क है। कदाचित्‌ होना तो 
पर्यायका लक्षण है। गुरका लक्षण तो नित्यपना है। वह तो सदा रहता है। यहाँ 
एकवेदनवेद्यक्रा न होना और कादाचित्क होना, ये दो प्रकार एकरूपपने व 
निव्यपनेको बिगाड़ देते हैं। इस कारण शब्द ग्रुण नहीं है । शब्दोंका उत्पाद है। उन 
शब्दोंके श्रारम्भिक जो पुद्गल हैं, शब्दोंकी उत्पत्ति जिन भाषावर्गणाश्रोंके परिस्पंदसे 
हुआ करती है, उत पुद्गलोंके संयोग वियोगके परिस्पंदसे शब्द उत्पन्न होते है अतः 
वे पर्याय हैं । शब्द पनित्य हैं, शब्द इन्द्रियग्राह्म हैं, शब्द पाँचों इन्द्रियोंका विषय नहीं 
केवल श्रोत्र॑न्द्रियका विषय है । स्पर्शन इन्द्रिय, स्पश्शं पर्यायको विपय करता है। रसना 
इन्द्रिय रसपर्यायको विषय करता है, प्रारणेन्द्रय गंधपर्यायको विषय करता है 
और चक्षुइर्द्रिय रूपपर्यायको विषय करता है, करांइन्द्रिय भाषाजातिके पुदूगल द्व्यको, 
शब्दरूप द्रव्यपर्यायको विषय करता है । शब्द तो टकराता है, वह अमृर्तका ग्रुण कैसे 
हो सकता । जैसा हमने ज्ञानसे स्वयं जाना, ज्ञानको जाना उसीको आत्माका अनुभव 
कहते हैं । ज्ञानके अनुभवको ही आत्माका अनुभव कहते है सो ये एकवेदनवेच् है सर 
तो कर्णाइन्द्रियका विपय है, वह करणंइन्द्रियसे जाना जाता है,व्या आकाश भी कर्ण इन्द्रियसे . 
जान लिया जायगो, यह आपत्ति आती है। सो भैया ! शब्दको, पुदूगलका सीधा परिणाम 
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बर्यों न जान लिया जाय, अमूर्त श्राकाशका गुर क्‍यों माना जारहा है ? 


बच्दके पुद्गलगुणत्वका निषेध--और भी देखो, शब्द पुदूगलका भी गुण नहीं 
'है। शब्द तो अनित्य है, नष्ट होता है। जो नष्ट होने वाला है वह गुण कैसे हो सकता 
है, रूपादि तो हमेशा रहता है। देखो वा, प्रत्येक समय स्कंधोंमें रूप नजर भ्ारहा है ऐसा 
कभी नहीं होता कि लो, इसमें रूप नहीं रहा, श्रव श्रा गया, यह अन्तर नहीं रहता । 


शब्द क्या ?--यहाँ कोई यह कहे ० झब्द भी तो इन्द्रियग्राह्म है तो वह भी 
गुण हो जाना चाहिए । इच्द्रियग्नाह्म होनेपर भी शब्द ग्रुण नहों है । इसके दो कारण 
हैं । एक तो शब्द नित्य नहीं है। गुणा जितने होते हैं वे नित्य होते हैं, शब्द हुए अर्थात्‌ 
'भाषावर्गणाकी परिशति हुई और मिट गई। जो शब्द बोला वह छब्द बादमें कहाँ 
रहता है ? इस कारण से शब्द गुण नहीं है। दूसरी वात यह है कि शब्द जो है वह 
अतेफद्रव्यात्मक पुश्गलपर्याय है। छाब्द कोई एक द्रव्य नहीं है, किन्तु अनेक भाषा 
वर्गंशाओंके पुदूगलोंकी एक विशिष्ट व्यंजन पर्याय होती है वह शब्द है । यह पुद्गलकी 
द्रव्यपर्याय है, गुरापर्याय तक भी नहीं है । 


शब्दफ़े पर्यायत्वकी विश्ेचना--झाब्द भाषावर्गंण।श्रोंके परिणमनसे बना है । यह 
'पुदूगल द्रव्य पर्याय है। शब्द, वन्च, सूक्ष्म, स्थूल, भेद, श्रन्थकार छाया श्रीर उद्ोत, 
ये सब पुद्यसलकी गुरापर्यायें नहीं हैं, द्रव्यपर्यायें है। रूप, रस, गंध, स्पर्श ये पुदूगलके 
गुण हैं। वन्‍्धकी वात सोचो रस्सी बेंध गयी, यह रूपपर्याय है, कि रसपर्याय है, कि 
गन्धपर्याय है, कि स्पशंपर्याय है ? इनमेंसे कोई पर्याय नहीं । सूक्ष्म है, छोटा है, यह 
सुक्ष्पपर्याय भी रूप, रस गन्ध, स्पर्श आदिकी पर्यायें नहीं । स्थूल है,यह भी रूप, रस, 
गन्ध, स्पर्ण आदिकी पर्याय नहीं । संस्थान है, आकार है, यह तिखूटा है, चौखूटा है, 
गोल है आदि ये भी कोई गुणकी पर्याय नहीं । म वह रूप है, न रस है, न गन्ध है, ने 
स्पर्श है। भ्रच्छा भेदकी बात सुनो, वँधी हुयी चीज श्रलग हो गई, रस्सी बँधी है, छोड़ दिया, 
अंग्रुली बँधी है, हूटा दिया । वया यह किसी गुणकी गुरापर्याय है ? अन्धकार हो गया, 
यह जो अन्धकार हो गया यह रूपकी पर्याय है, कि रसकी पर्याय है, कि गन्धकी पर्याय 
है कि स्पर्शकी पर्याय है ? आप थोड़ा ऐसा कह सकेंगे कि अन्धकार रूपयुणकी पर्याय 
हैं। अन्धकार हो गया तो काला हो गया, काला हो जानेपर पीली वस्तु क्या काली हो 
गयी ? नहीं, सफेद वस्तु क्या काली हो गयी.? नहीं, तो रूप अगल चीज है शोर 

न्थकार अलग चीज है । कोई चीज सफेद है, सफेद बर्तन हैं क्या वे काले हो गये ? नहीं, 

ऐसा नहीं है । तो अन्धकार किसी गुणकी पर्याय नहीं है। छाया की, हाथका निमित- 
पाकर छाया हो गयी है तो यह वतलावों छाया' किसकी पर्याय है ? रूपकी पर्याय 
हैं, $ रसको पर्याय है, कि गन्धको पर्याय है, कि स्पर्शकी पर्याय है। जो वस्तु सामने है 
चह निमित्तमात्र है । यह छाया सामनेव्ने वस्तुका परिशमन नहीं है, वह तो छाया 
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रस, गंध स्पर्श इन चारों गुणोंसि तन्मय होते है । इस सम्बन्धमें न्याय दर्जन यह कहता 
है कि पृथ्वीमें रूप, रस, गंध स्पशे ये चारों होते है किक पृथ्वीमे छप्य हैं गंध आर 
जलमें गन्ध नहीं होती रस, स्पर्श और वर्ण ये तीन होते है, उनमें भी रत 
मुख्य हैं । कोई जल दुर्गेन्ध देने लगता हैं तो उसे दुर्गग्धकी जल नहीं देता है, किन्तु 
जलमे जो पृथ्वीके पुदंगल है वे सड़ते है उनकी दुर्गन्धि होती है और अग्निमें दो गुण 
हूँ स्पर्श व रूप; उसमें भी रूपको मुख्यता है अग्निमें गंध नहीं, रस नहीं, बमोकि अग्तिका 
रस तो किसीने चखा ही नही और गंध भी नहीं हैं। कभी किसी जलती अग्निमें गंध 
भी विशिष्ट आती हो तो यह ईघनकी गंध हैं । जैसे कपड़ा जलता है तो मट कहते 
हैँ कि उन्‍्ताद आी रही है अर्थोत्‌ कपड़ेकी गंध आरही हैं। तो वह अग्तिकी गन नहीं 
है वह पृथ्वीकी गन्ध है । कपड़ा पृथ्वी है । (जतनी पिण्डात्मक चीजें है सं पृथ्वी है । 
हुवामे केवल स्पर्श है । हवामें गंध नहीं, रस नहीं, कभी ह॒वामें गंध भी आती हैं तो 
खह हवाकी गंध नहीं हैं, वर गंध है पृथ्वीकी । पुथ्वीके छोटे-छोटे स्वांघ हवाके सी 
आते है और उनसे गंध भ्ाती है (एक दर्शनमे कहा हैं कि पृथ्वीमें गंध, जलमें रस, 
आग्निमें रूप व बायुमें स्पर्श ही है जैन सिद्धान्त यह कहता है कि चाहें हवा हो, 

हो, जल हो, पुथ्वी हो, चूँकि ये पुदंगल है सो इनमें चारो गुण पाये जाता आ्रावश्यक हैं । 


गणोंसें मात्र व्याक्त अव्यक्तिका भेद--किंसीमे किसी गुणवी पर्याय अव्यक्त है 


और, किंसीमें किसी गुणकी पर्याय अव्यक्त हैं। जैसे चौकी हैं जमीन हैं, , कीगज है 
ये पृथ्वी कहलाते है । पेड़ है, यह शरीर है अप्ना ये सव भी पृथ्वी कहलाते *। पिण्डा 
त्मकर्सीट्से, भूतचतुष्टय छटनीसे । लोक बहते है ना, मर जी य 


समममे आता है । जलमें गंध अव्यक्त हैं तो सामने से दिखता है । गे सफेद 
जल है, ये नीला जल है और रस तो प्रधान गुण हैं । जलमें रस गुण ते हे 
और बाकी गुण रूप, गंव और. स्पर्ण अव्यक्त ई कुछ व्यत्ते भी हे दो 


श्रव्यक्त हैं और दो गुण व्यक्त है, अग्तिमें गये और रस ये दो अव्यक्त हैं, शीट 
लही हैं ओर दो व्यक्त है और, स्पर्श । हवामें स्पर्श तो व्यक्त है हवा लगती हैं 


और बाकी तीन गुण अव्यक्त हैं। व्यक्त खौर भ्रव्यक्तमें अन्तर रहता हैं । पर 


०. 


पुद्गल होते है उनमें चारों गुण ही हैं । ऐसा जैन सिद्धाल्तमे बताया हैं । 


भ्रव्यक्त होमेपर भे गुएफे सदुभावमें युविति--भग्ल- यह तो तुम्ही कहते दे कि 


इनमें गुण व्यक्त तो नहीं है, मगर है जरूर । कोई युक्ति बतलाईये । जिससे रु समकोे 
आवे कि इसमें भी यह गुण पाया जाता हैं, मगर है. अव्यक्त १ सो उत्तरम कहते 5, 
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जो गुण उपादानमें होते हैं वे गुर उसके कार्यमें भी होते हैं । 
जलमें अब्यक्त गुसोंकी सिद्धि - पृथ्वीमें तो वे सभी चारों गुरा हैं। प्रायः सभी 
लोग मानते हैं और जलकी यह बात है कि जलमें एक गुणा श्रव्यक्त है । कौनसा ? गंध, 
किन्तु जलकी उत्पत्तिका एक यह भी सिद्धान्त हैं कि चंद्रकान्त मणिसे जल उत्पन्त 
होता है। झौर चंद्रकांत मरि है पृथ्वी, अथवा कुछ भी सही, रूप, रस, गंध, स्पर्श 
इन चारोंका पिंड है, जिसमें चारों गुण व्यक्त है उस चंद्रकांसशिसे जल भरता 
है तो उसमें भी चारों गुणा हैं क्योंकि यह न्याय है कि जितनी भी क्रियायें होती हैं वे 
उपादानका अनुविधान करती हैं। जैसे घड़ा बना तो मिंट्रीका जितना गुण है वह 
वह घड़ेमें आगया । जो उपादान है, जिससे कि वह चीज निकली है उसमें जो बातें 
पायी जातीं हैं वे सव उनके कायंमें भी पायी जाती हैं। और ये चीजें निमित्त और 
“उपादानका निर्णाय देती हैं । निमित्त वह कहलाता है कि जो क्रियारूप न परिणमे 
जिसमें उपाद्यनके गुण न आवे, श्रौर जो अपने गुर उपदानको नहीं दे सके फिर भी 
जिसकी उपस्थितिमें ही का हो क्रियएूए तो उपादाव ही परिणमता है, पर क्रियारूप 
परिणमते हुएमें निमित्तकी सन्निधि रहायक है, याने श्रतुकूल पदार्थंकी उपस्थितिका 
निमित्त पाकर उपादान अपना परिणमन वनाता है इसी सम्बन्धको सहायता समभे। 
कोई पदार्थ श्रपना गुण पर्याय या द्रव्यादिक कोई अंग १रमें देदें ऐसी सहायता नहीं 
करते किन्तु निमित्त सम्बन्ध देखकर सहायताका उपचार किया गया है श्र्थात्‌ परका 
निमित्त पाकर उपांदान विभावरूप परिणम जाता है। ती चंद्रकांत मणिमें चारों गुण 
व्यक्त है श्रौर उस चंद्रकांत मशिसि जल उत्पन्च होता है सो उसमें भी चारों चीजें 
अवश्य हैं। श्रव उस जलमें एक गुण अव्यक्त और तीन गुण व्यक्त हो गये । 
ग्रस्तिमें भ्रव्यक्त गुणकी सिद्धि--भैया ! जैसे जलमें चारों गुणा हैं इसी प्रकार 
अग्निकी बातें देखों अग्नि वाँसोंसे भी उत्पन्न होती है। वॉसकी रगड़से अग्नि उत्पन्त 
हो जाती है, सो उस अग्निका साधन बाँस हुआ और उस वॉसमें चारों गुण व्यक्त हैं 
“रूप, रस, गंध श्र स्पर्श । जिसमें चारों ग्रुण पाये जाते हैं ऐसे. बाँससे उत्पन्न हुई जो 
अग्नि है, उसमें भी ये चारों गुर होने झ्रावश्यक है सो होते ही हैं । उनमेंसे श्रग्निमें गंध 
और रस ये दो अव्यक्त है और रूप व स्पर्श व्यक्त है और मुख्यतासे तो रूप व्यक्त है । 
चायुमें श्रव्यकत गुणकी सिद्धि--वायुकी वात देखो । ये जो जवा होते हैं 
जो खाये जाते हैं, उनसे वायु बनती है। वह वायु ऐसी ही होती है ज॑ंसी कि चलने 
'वाली वायु लगती है । जीमें चारों गुणा पाये जाते हैं रूप, रस, गंध और स्पर्श । 
अतः ये चारों ग्रुण बायुमें भी पाये जाने आवश्यक हैं। पर वायरूप कार्यमें 
एक गुणा है व्यक्त और तोन गुरा है अव्यक्त । संमस्त कार्य उपदान के अनविधायी हैं 
जस युक्तिसे यह वात सिद्ध हुई है कि जियते भी पुद्गल हैं उन सबसें रूप, रस, गंध 
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आर स्पश ये चारों गुण पार्य जाते हैं । किसी पुदूगलमें कोई गुण व्यक्त है और कोई: 
गुण अव्यक्त है सो यह उनके परिणामवी विभिन्‍नताका परिणाम है । 
पर्यायचिचित्रता स्वभाववेचित्यका अहेतु--यर्दि ऐसी विचित्रताके कास्णस नित्य 
द्र्थ्यके स्वभावमें विधात हो जाय तो सवका अरे हो जायगा किन्तु ऐसा नही हो 
सकता । ऐसा नहीं है कि हवामे तीन गुण ्रव्यक्त हो गये तो हेती जिन द्रव्योसे बनी हें 
द्रब्योंके स्वभावम भी गुणोंका अभाव ऋ्रा जाय पर्यायकी विर्भिन्‍्ततां होनेसे स्वभावमे 
अन्तर नहीं होता # आ्ात्मामें देख लो पर्यायोका दितना अन्तर है? रागढ प बढ़ते हैं. 
मोहका नाच होता हैं क्षोमोंकी विचित्रताका लेखा वंया, आनन्दका परिणमन कभी सुर्ख 
रूप है, कभी ढुःखरप हैं कभी आनम्द हैं, परे / और फुकाव हैं, इतना मलिन परिण 
मन होरहा हैं. पर मलिन परिणमन होकर भी इससे श्रात्माके स्व॒भावमें वया अन्तर 
हो जाता 3? अन्तर नहीं हैं । जी पदार्थ सत्‌ हैं, जिसे स्वभावरूप हैं वें सभी पर्याय्यमिं 
उसी स्वभावरूप रहता है चाहे विंतना ही विचित्र, वि विभाव हो जाय, चाहे कितनी 
ही द्रव्योमें साकय हो जाय, वहीं जीव है, वी परुंदगल है, वहीं धर्म, अधर्म, शंका 
और काल भी हे तो भी किसी भी द्रव्यके स्वभावर्मे परिवर्तत नहीं होता । 
एकक्षेत्रावगाहरूप बन्धनमें स्वभावधातका लिपेघ-- कितने ही पुदूगलोंका 
क्षेत्रावगाहका वंधन भी है। एक क्षेत्रावगाह कैसा कि जैसे जो प्रदेश आत्माकी है वह 
समस्त प्रदेश कर्मो रित है, सब पस्माणवॉसे पूरित है । दूध और पानीकी तरह नही 
दल और पानी एक के आवगाहमें नहीं है । गे मोटा दृप्टात लिया जाता हैं कि 
झ्रौर पानी एक क्षेत्रमे है, “हैं एक क्षेत्रमें नहीं 9 ॥ दधके छोटे-छोटे अ्रगस्वीधकी बूँदें 
पानीमें प्रविष्ट है अर न पानीकी छोटी छोटी बू६ दधमें प्रविंष्ठ हे । दूधमे दूध 
है. और पानीर्म पानी है। यदि एक शिलासमे दूध व पातों एक कर. दिए गये हैं तो 
लोग मोटे छूपर्म कहते है कि शिलासमें दोनोका एके क्षेत्रावगाह हैं, मगर उतकी एंव 
क्षेत्रावगाह नहीं है, प्रदेशभेद है वहाँ । एक क्षेत्रावगाह वीं यहां जीव॑ वें करमंका हैं। 
ये छहों हृव्य एक जगह अवस्थित हॉ भी एकक्षेत्रावगार्ह है पुद्गलमें एक क्षेत्र 
बहुत सूक्ष्म उने परमाणु स्कंघोमे होता हैं जहा एक प्रदेशमें अर्नैर् परमाणु ठहरे ह९ 
है. । उन परमाणुओंका एक क्षेत्रावगाह हैं किन्ठु दप पानोमें दूधकी यूनिटमेंयानें विर् 
पानीती यूनिट-(विन्ठ) नही है. शोर पानीकी यूनिट दूध नहीं है तथा ईलई झुपमेः 
है और पानी-पानी रूपमें है । इसे तरह उन्तका ५ स््परमें क्षेत्रावगाह नही । सूक्ष्मतासे 
देखो दूधकी नत्ही-२ के जो कि पतली सींककी नोकमें भी नहीं आसकती उतनी बू दे 
की पानीर्मे नहा मिली है । भौर ने उतनी भी पानीकी दूँ द दूधमें मिली है। पर इस 
शरीर और कर्मकी आ्रात्मामें एकक्षेत्रावगाह है। जो प्रदेश जीवका हैं. वहीं कर्मका है 




















होता तो कुछन कुछ शजद सब अणुवोंमें सदाकाल बना रहता, किन्तु ऐसी । 
॥इस कारण शब्द पुदूगलद्वव्यको व्यण््जन पर्याय है । 
अबंःपुदूगल द्रव्यके गुरों व पर्यायोंका वर्णंत करके बाकी बचे हुये जो शेष -_ 
धअ्रममृर्त-द्वृ्य हैं उन सब द्रव्योंके गुणोंको बतलाते हैं। इसमें दो गाथाएँ एक साथ 
लैंगीं; इसे यूगल”” बोलते हैं । 

८7 -  आगासस्सवगाहो धम्मदब्वस्त गमरशाहँदुत्तं 
“ धम्मेदरदव्वस्स गुणो पुणो ठझाणकारणदा ॥१३३॥ 
* कालसस वट्टणा से ग्रुणोवश्रोगोत्ति श्रप्पणों भरिदों । 

णोेया संखेवादों गुणा हि मुत्तिप्पहीशादों ॥११४।॥ 
झ्राकाश द्वव्यका गुण है अवगाहू । धर्म द्रव्यका गुणा गमनहेतुत्व है। अ्रधर्म 
द्वव्यंका गुण स्थितिहेतुत्व है। काल द्रष्यका गुर बर्तता है। आत्मद्रव्यका गुर 
पुयोगं-है । इस प्रकार अमूर्ते पदार्थोके संक्ष पसे गुर कहे गये । 
श्रात्माके सोहका विषय--आत्माके अतिरिक्त अन्य द्वव्योंके वर्णानका प्रयोजन 
ः कि हमें जिन द्रब्योंसे पृथक होना है उतका भी तो परिज्ञान आ्रावश्यक है । उन 
पृदार्थोमें से ८घह जीव धर्मद्रव्यसे मोह नहीं करता, अधर्मद्रव्यसे मोह नहीं करता 
यसे मोह नहीं करता, पुद्गलद्रध्यसे मोह करता है और कुछ रूपमें आकाश 
द्रव्यसे. मोह करता है । इसे क्ष त्रावगाहुका मोह हो जाता है | अ्रसलमें श्राकाशका मोह 
कोई:मंहीं-कर॒ता, किन्तु जितने श्राकाझ्में मोह करने योग्य चीज उसको कल्पनामें आगयी; 





रुमें, तो. कहा ही है. कि ल्‍ये सब जीव नहीं हैं। नारकी, हैं मनुष्य हैं; 
क्रोधःहै, “मान: है **आदि . ये सब जीव नहीं हैं । अर्थाव्‌ जीव: तो एंड 
5 ज्ञायकेस्वभाव: है:'डेस ह्ञायकरवभावके अतिरिक्त जितने।भीःउपाबि/, 
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ग्रौर औपाधिक भाव है वे सब पुदगल हैँ पोदगलिके है। अर्थात पौद्गलियक कर्मके विपाकर्मे 
उत्पन्न हुए'जितने ज्ली भाव दें वे सब पौद्गलिक है 

मोहका विषय पौद्गलिक तत्व--भैयों * तात्पर्य यह है (कि जीव जितना भी 
राग करता है सह पुद्गलसे राग करता है । और, फिर कोई ज्याद। बुद्धिमान आदर 
हो तो वह आकाश, धर्म श्रध्र्म इत्यादिसे जी मोह कर लेता है सो वह मोह विकस्पका 


है 
टी 


भोह है.) जो जानता है नही है, जिसे खबर ही नही है वह आदमी धर्मादिक द्र्व्यो 
का उपयोग हो क्या ला सकता हैं, उरी तो अननानझूप व्यामोह है.। मगर जो णारस्तरे 
जानने वाले दें; बुद्धिमान लोग है, उनकी धर्म, अधर्म आकाश, कालमें मोह हो जाना 
यह कभी हो सकता है। धर्म, शधम, आकाश और कालके संम्बन्ध्मे जी जानकारी 
की जाती है, जो विकल्प तिए जाते है उर्ने व्िकत्पोंको माना कि बह मेँ आत्मा हूँ। 
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देने वाली चीज है । इस विचादमें यदि लोगोंकी निगाहमें सच्चा तत्त्व नहीं आता हो 
न थाने दो, उपेक्षा करदो । जञान्तिमें ही तो लाभ है । 

मात्र विकल्पका हो सोह--कभी-कभी अपनी वड़ी खराब परिस्थिति हो जाती 
है तो वहाँ भी हम अपने आपके विकल्पोंसे ही अपने वाबक बने हुए हैं। दूसरे लोग 
समभाते हैं, बतातेःहैं फिर भी समभमें नहीं भ्राता है। कोई कुछ समझाता है भी तो 
किसी हृष्टिसि यह ठीक है ऐसा मानकर एक सास्त्वना नहीं दे सकता कि भाई इसकी 
भी वात ठीक है, इस हष्टिसे ठीक है हाँ ऐसा तो है कुछ । हृ्टियाँ लगाकर उसकी 
बातको ठीक कहें और अपने विकल्पींका खण्डन होते समय धैये बनाये रहें यह कितना 
कठिन रहता है, तो मीही जनोंको वातका भी मोह है, और बिकल्पोंका भो मोह होता 
है। इन्हीं बिकल्पोंके मोहमें वे सब्र द्रव्य आ जाते हैं वर्म द्रव्यका क्या मोह हैं ? जो 
विकल्प किया है उस व्रिकल्पमें मोह है इसीको धर्म द्रव्यका मोह कहते हैं। भैया ! लोक 
व्यवहारमें लोग बोलते भी हैं। जैसे कोई केलेवाला ठिलियामें केले वेचता है, बोलता 
है कि केले खरीदों तो मकान पर बंठे हुए आदमी जिनको केलोंकी जरूरत है पुकारते 
है कि ऐ केला, केलेवाले नहीं कहते । श्रो केला ! यहाँ आग्रों, ऐसा कहते हैँ कि नहीं 
भैया ! भ्रौर वह केला बेचने वाला समझ जाता है तभी वह केले बेचने वाला ठेलिया 
से नहीं कहता कि वहाँ जा उसने उसकी भाषाकों समझ लिया । उसके भाव उसने 
समभा लिये । केले देनेवाला केले देने लगता है तो जैसे उस केला श्लौर केलावाले 
में अ्भेद हुआ, इसी अरह धर्मद्रव्य, अ्रधर्मद्रव्य तथा सूर्त पदार्थ व श्रमृर्त पदार्थके 
बारेगें सोचो तो जो विकल्प हुए उन विकल्पोंमें अहंबुद्धि हो तो यही उपचारसे उस 
विषय का मोह कह लाया। धर्म द्रव्यके विकल्पमें मोह होना ही धर्मादिक द्रव्यका मोह 
है । साक्षातमें तो अमुर्तमें बया, मूर्तमें भी मोह नहीं होता । 

विकल्पकी रुचि महासंकट--्रव्यके सम्बन्धमें जो हमने जानकारी बनायी 
उसमें राग करना, घिकल्प करना, मैं बुद्धिमान हूँ, यह्‌ खूब समभता हूँ, यह ठीक है 
यही में हैँ, ऐसा स्पष्ट नकह॒कर भी मौज मानना विकल्पोंसे अपनेको व्यवध्यित 
समभना ये सब बातें भें या, मोहकी ही तो हैं। नहीं तो उन विकल्पोंसे अपने आपपर 
संकट समझता चाहिए था । ये विकार विकल्‍प ही तो बड़े संकट है? कितने विकट 
संकट छाये हैं,कंसे-कैसे राग पके विकल्प, कैसे अन्य त्तरहके विकल्प, कितने संकट हैं । 
इन संकटोंमें रहते हुए भी इन संकटोंके बीच, नीचे, मर्ममें, निज ज्ञायकस्वभाव गुप्त है, 
सुरक्षित है। इन विकल्पोंसे हटें और ज्ञायक स्वभावकी ओर लगें, ऐसा भाव होना 
चाहिए था। पर, ऐसा भाव न होकर हम विकल्पोंमें एकमेक हो जाते हैं। यह क्या है? 
मोह । चैसे तो घनादिका भी मोह कोई नहीं करता । घधनका मोह करना भी ओऔप- 
चारिक कथन है। कोइ भी पुरुष हो, जो कि घनार्थी है, वह धवविपयक विकल्पमें 
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'मोह करता है धनमें मोह नहीं करता है | जो.कहते हैं ना; कि-इसकों धनकाः मोह है « . 
'उसका अर्थ मानना चाहिए कि वह बनको विषय बनाकरके जो, ये बिकल्प बनोएं हुए' 
हैं उन -विकल्पोंसे उसे मोह है, धनसे मोह नहीं है । श्रसली: स्थिति: यह है । 
; विकल्पमें ही मोहकी-संभदता--जैसे किसीके प्रति कहा जाय कि इसका कट्रम्ब 
में मोह है, तो यह बात सत्य नहीं-है । वह कहद्॒म्बमें- मोह नहीं कररहा है। मोह की 
' बात-कररहा हैः अर्थात्‌. कुटुम्बको- विषय .बनाकर जो उसने श्रपनेमें विकल्प किये हैं उन - 
विकल्तोंमें उसे.मोह है और उन बिकल्पोंके मोहका-उपचार विपयमें किया गया है । 
यह बात तो मौलिक पदार्थों भी इसी तरह है और इसी तरह पढ़े लिखे - लोग - जो 
चर्म, अधर्म अस्तिकायका विचार बनाते हैं, विकल्प बनाते हैं उन विकल्पोंमें मोह, करें. 
तो उसका-भी उपचार धर्म द्वव्यमें करना चाहिए। इस तरह-.यह जीव -करता तो है 
मोह विकल्पोंमें मगर जो भी विपय होते हैं उन सवमें मोहका उपचार. किया जाता है । 
हमें जिन. पदार्थोंसे हटना है उनकी यह चर्चा चलरही है। श्र॒र्थात्‌ं ज्ञानानन्दधन निज 
आत्मद्रव्यके अतिरिक्त सब शेप द्रव्योंकी चर्चा की जारही है हर हू 
द्रव्योंके विशेष गुण--आकाशका तो रण समस्त द्रव्थोंको अवगाह देना. है. . 
“धर्म द्रव्यका ग्रुण जीव और पुदुगलके गमनका हेतु. होना है. अ्रधर्म द्वव्यका गुण जीव 
ओर पुदूगलके ठहरनेका. कारण होना है, काल द्रव्यका गुण सब द्रब्योंके वतंनाका 
कारण होना है और आत्माका गुण उपयोग है, इस प्रकार जितने अमूर्त पदार्थ हैँ उन 
'पदार्थकि संक्षेपमें गुण बताये हैं ! मू्त पदार्थका ग्रुण रूपरसगन्धस्पशमयता है जिसका , 
खरणन पहिले हो छुका है । यह सब द्रद्योंके विशेष गुणोंका वर्णन है ! ४ 
हइृव्योंके सामान्य गुस--सामान्य ग्रण तो ६ हैं, जो कि सब पदार्थोर्मे पाये जाते , 
| (१) प्रत्येक पदार्थ हैं, (२) अपने स्वरूपसे हैं. परके स्वरूपसे नहीं हैं । (३). अत्येक 
. समय परिणमते रहते हैं (४) अपने ही स्वरूपमें" परिणामते है परके .स्वरूपमें नहीं | 
: परिणमते है । अ्रपने ही गुणोंमें परिणमते है परके गुणोंमें नहीं परिणमते हैं और अपने 
ही प्रत्येक गुण अपने उसही गुराके रूपमें परिरमत्ते है, अपने दूसरे गुरारूप नहीं परिण- ह 
अतते हैं ।. (५) वे अपने अदेशोंमें हैं। (६) किसीका - किसी जानके द्वारा ज्ञेय है। यह 
: सभी दुंव्योंके गुणोंका वर्खान है । हि 
परमार्थसे ग्राकशादिकी विशेषता--आकाश, .द्वेव्यका असाधारण गुण क्या 
“१ हे) । एक साथ समंस्‍्त द्रब्योंके साधारणं, रूपसे श्रवगाह होनेका कारण वनता। . . 
यह आ्राकाश द्रव्यका गुण- हैं जो देवा जाता है या होता है उसको ग्रुणरूपसे यहाँ . 
बताया है। आकाश द्रव्यका काम सब द्रव्योका अवगाह देना है।. पर, परमार्थसे 
आकाश द्रव्यका काम वया कि अपना वर्तत्त करे अपना: परिणमंन करे। 
' इसी -प्रकार “धर्म, अधर्म, आकाश वे कालका भी. कार्य अपना . परिणमन है। 
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मन है। अन्य पदार्थोके क्रिसी कार्यमें निमित्त हो जाने रूप लक्षण बताना औपचा[रिक 
वर्णन है । पुद्यलकों छोड़कर ञेप द्रव्य संब अमूर्त हैं और जीव भी अरमूर्त है पर जीब 
तो स्वयं यही है जो जाव रहा है इस कारण अपने लक्षणका तो पता वन जाता है पर 
आकाश्षादि तो भिन्न है, अ्रमृतं है इस कारण अपने अनुभव नहीं आता है! दूसरेका 
जीव भी अपने अनुभवर्मे नहों झाता किन्तु अपना जीव अपने अनुमव्में आता है अपना 
परिचय होनेपर समानताकी वात सोचकर दूसरे जीवोंका भी ज्ञान होता है। तो 
जैसे अमृर्त पदार्थ आकाण, धर्म, श्रधर्म, काल है श्रोर उनका हमें परिचय नहीं होता 
“इसी तरह हमें सब जीवोंका भी परिचय नहीं होता । किन्तु, खुदका परिचय यों 
'विशद हो जाता है कि खुद जीव हैँ ना, वह अमुर्त है तो भी स्वयं है भौर स्वयंमें 

परिणमता है तथा स्वयंके परिणमनका ज्ञाता है इस कारण स्वयं स्वयंके परिचयमें 
आता है । अमूर्तका, परजीवका तो हमें परिचय भी नहीं मिलता पर निजके नाते हमें 
अपना परिचय मिलता है। वस्तुतः हमें मूर्तका भी परिचय नहीं मिलता । 

अमृत के इन्द्रिगस्यताका अनव---भैया ! अमूर्त पदार्थोकों हम इन्द्रियों द्वारा 
जान नहीं सकते । हमारे जाननेके साधन तो अ्रभी इन्द्रियाँ हैं। इस कारण हमें अमूर्तोका 
विशेष परिचय नहीं । उनके कार्योको समझकर या थोड़ा बहुत किन्‍्हीं युक्तियोंसे सोचकर 
हम अमृर्त पद्मर्थोके बारेमें ज्ञान किया करते हैं । 

आझाफाइका परिचय---चीज कहाँ रखी जाती है किस जगह है ? ऐसा चिन्तन 
'करनेपर अ्वगाहनका हेतुथूत जो है वह श्राकाश है ऐसा कुछ मालूम पड़ता है।सो 
अवगाहको आकाशमें देखकर आकाशका लक्ष ण॒ अवगाहनहेतुत्व कहा गया है। इन 
अमूर्त पदार्थेमें से एक आकाश ऐसा पदार्थ है कि जिसके बारेमें हम विश्येप अनुमान 
कर सकते हैं धर्म, श्रधर्म और काल की अपेक्षा | कुछ ऐसी पहलेसे भावना पड़ी है 
कि यही तो है. श्राकाश जो पोल है, जहाँ कुछ नहीं है । ऐसी पहलेसे भावना बनी 
आरही है तो हमें श्राकाशका कुछ श्रधिक अनुमान हो जाता है इन अमृूर्त पदार्थमिं, इस 
आकाश्का विशेष गुण क्या है ? एक साथ समस्त द्रव्योंका साधारण अ्वगाहहेतुपना 
होना । यह अन्य दृव्योंमें श्रसम्भव है । अन्य द्रव्य अवगाह नहीं देते, इस कारणसे 
अवगाहनका हेतुपना होता इस आकार्शका निश्चय कराता है । 

धर्म द्रव्यका परिचय--वर्मद्रव्यका विशेष गुण क्या है ? गतिपरिणत समस्त 
जीव पुदूगलमें एक समयमें गतिका साधारणहेतुपना होना है। साधारण शब्द सब 
जगह दिया है । धर्मद्रव्यका लक्षण सामान्यरूपसे गमनहेतुपना है,गमन गोल हो, चौकोर 
हो, इन कार्मोका .कारर धर्म द्रव्य नहीं है, किन्तु सामान्यगतिका कारण है, वह गति 
चाहे निमित्तप्रसंग्में किसी रूप हो। यह विशेषगुण धर्मद्रव्यका यों कहलाता है कि 
यह गुण अन्य द्रव्योंमें असंभव है, ऐसा जो गमनहेतुपना लक्षण है यह धर्म द्रव्यका 
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अवगम कराता है । ऐसी भी बात सोची जाय कि समस्त पदार्व जितनेमें है अर्थात्‌ 
लोकानाझमें है, जितने भाकाशमें ये सब्र द्रव्य पाये जाते है उतने आफाशसे बाहर ये 
द्रव्य नही है, कुछ ऐसा होना प्राकृतिक है कि सबके सव कही न कही तक है तो उस 
ग्रवस्थामें श्रवधिसे दूर वे नहीं है । तो कोई इसमें बाह्य निमित्त है था कारण होना 
चाहिये ना, ऐसा श्रनुमान करके यह बात जानी जानी है कि ऐसी कोर्ई अ्सूर्त चीज जो 
उसके बाहर नहों, लोकाकाणमे ही हो वही गगनका कारण है ऐसे पदार्थका नाम धर्म 
द्रव्य मिद्धान्तमे प्रसिद्ध है । 

अधर्स द्रब्यका परिचय--अधर्म द्रव्यका विशेषगुण क्या है ? ध्थितिपरिगमन- 
हेतुत्व झर्थात्‌ चल करबो ठहरनेके कार्यमें लगे हुए समस्त जोब युद्गलकों एक समय 
में साधारण रुपसे स्थितिका कारगा ब्रमना यह श्रघर्म द्रब्ययग विशेष गुगा है । यह 
प्रन्य द्रव्योंमे नही पाया जाता है। जोन्जों दवव्य अपने परिचयम है उनमे यह सखूबी 
नहीं दियती है कि वे स्थितिके साधारंग निर्मित हो सर्कें। धसलिए स्थितिहेतुत्व 
अधर्म द्रब्यका निव्चय कराता है, छुछ-कुछ अम्दाज भी होता है। उसका श्रवगम कठित 
है ऐसी बुद्धि जो श्राती हे बह श्द्घाकी शोर बढ़ाती है श्रद्धांस हठाती नही है जैसे कि 
कर्मोकी रचना,मिषेवोकी रचना इनयवी परिरिध्रति अर समय-समयवी व्यवस्थाके बगून 
से, कार्यपरिणतिके दिग्यतको अनुकुल उदयके फिट बठनेके अवगमसे तीना लोकमे 
उनवी मापत्रों बगांनसे इत्यादि अनेक सूक्ष्म तत्त्वके चचंणसे दुर्गंस तत्वोषा जब अन्दाज 
होता कुछ ज्ञान होता है तो सर्व आप्तकी और श्रद्धा बढ़तो है । ऐमे यदि आप्त नहीं 
होते नो कौसे यहू शानपरापरा रहती । आप्तनित पित अधर्मंद्रव्य युक्तिगम्य भी है । 

यहाँ अधर्म द्रव्यका लक्षण बताया जारहा है कि जीव पुद्गलके एक साथ 
स्थापनम हेतुपना अधर्म द्रव्यका लक्षण है । 

फाल द्रव्यका सक्षश-- कान द्वव्यवा लक्षण है समस्त झप द्रव्योकि परिणमनों 
में समस-समयमे वर्तनमे देतुपना होना । यह परिगामनका देसुपता भी कालद्रत्यत्ों 
छोटकार श्रम्य द्रव्योम श्रमम्भव है । जो भी भश्रत्य द्वत्य परिचयमे झाते हैं उसमे यह 
विवेषता नहीं लजर श्रात्ती सो अनुमानित होता है कि परिशमनका जो हेनु है वह 
काल दब्य है। काल दब्यके वारेमे श्ागे गाथा आयेगी गौर बाल द्रव्य वा अस्तित्व 
है इसका वर्णन न्‍्यायर्थली व सिद्वान्वप्रतिपादनसे किया जायसा । 

जीवका परिचय-जीवका विशेष लक्षण है चैतन्य परिणाम यह जीव भी अमुर्त 
है श्रपन जीव हैं स्वयं ता 7 इस कारण अपना पता रहता है। देसो मैया स्पूल है द्रव्य 
कर्म और सूक्ष्म है भाव कर्म । तो भी द्रब्यफर्मका परिचय नही हो पाता है और भावकर्म 
का परिचय होता है वयोकि भाव कर्म रवयं की वीत्ती हुई दन्षा है और द्रव्य कम हमसे 
पृथाए पदार्थ है सो द्रव्यकर्मकों फिसने समझा कि यह अ्रमुक है द्रब्यकम, यह देसली गई 


गाथा १३४, ; २११ 


कमकी गाँठ, ऐसा परिचय क्या किसीने किया ? इस प्रकार कुछ भी द्रव्य कर्मके 
सम्बन्धमें परिचय नटरों है । यद्यपि कर्मोकों मूर्त कहते है, वे अमूर्त नहीं हैं तिस पर 
भी हमें द्रव्यकर्मका परिचय नहीं । भावकर्मका परिचय, गुस्सा आ गया, छल कपट 
घमंड आदि हुआ, इच्छा हुई, विषयवासना हुई इन सब बातोंका पता पड़ जाता है । 
इसमें वीतने वाली ये बातें है, इसमें तन्‍्मय हैं इस कारण भावकर्मका परिचय अच्छी 
तरहसे करते हैं, परच्तु द्रव्यकर्मका परिचय नहीं कर सकते हैं। इसका कारण यह है 
कि द्रव्यकर्म पर है व इन्द्रियग्राह्म नहीं है । 

प्रमुतोमिं मात्र मेरी गम्यता--इन अंगूर्त पदार्थोका हम परिचय नहीं कर 
पाते और अन्य जीवोंका भी परिचय हम नहीं कर पाते, हाँ अपना परिचय जरूर हो 
जाता है कि यह मैं खुद हूँ, अहं” यह अहंप्रत्ययवेत्र हूँ, मैं हुं इस प्रकारके ज्ञानसे वेद्य 
हैँ, में ग्पने आपको समझ लेता हूँ सो जीवका लक्षण है चेतन्यपरिणमन, यह श्रात्मा 
आकाशवत्‌ अमूर्त है, अन्तर मात्र श्राकार और असाधा रण गुणका है । 

आराकाशकी निराकारता --भैया ! आकाशका चिन्ह बताया है समस्त द्रव्योंको 
साधारण रूपसे भ्रवर्गह देनेका निमित्त होना । यह वात अन्य द्रव्योंमें नहीं पायी 
जाती है क्योंकि श्रन्य सब द्रव्य जसवेंगत है। सब जगह ही नहीं है, उनका आकार 
है । धर्म द्रव्य है वह ३४३ घन राजू प्रमाण आक्रारवाला है, अवर्म द्रव्य भी इतना 
है। जीव है वह अपने २ धारण किये इस शरीरके श्रवगाहके प्रमाण है या मुक्ति 
होने पर जिस शरीरसे मुक्ति होती है उसको अवगाहना प्रमाण है, श्ररहंत अवस्थामें 
समुद्वातके समय इससे भी अधिक प्रमाणावाला है पर अधिकसे अ्रधिक प्रमाण वाला 
यह जीव ३४३ घन राजू प्रमाणका है । इस प्रमाणसे अधिक विस्तारवाला नहीं हों 
सकता है। यह प्रमाण लोकपूरण समुद्धातमें होता है तो उन द्रव्योंमें मी आकार है 
मगर आकाण निराकार है। आ्राकाशके बारेमें यह क्या बताया जा सकता है कि पूर्वमें 
कौसा आकार है, पश्चिममें कैसा आकार है, गोल है कि चौकोर होगा । अंतमें श्राकाश 
का आकार कैसा है ? गोल है कि चौकोर है ? फिर उस कोनेके बाद क्या आकाश 

हों हैं ? अरे श्राकृश संगत है इसकी सीमाके बारेमें किसी प्रकारकी कल्पना नहीं 

की जा सकती है, श्रवगाहनका सम्पादन करना आकाशका काम है यह लक्षण आकाश 
का निरुचय कराता है। 


धर्मद्रव्यकी सिद्धिसें एक प्रधान युक्ति--धर्म द्रव्यका काम गतिपरिरुत समस्त 
जीव पुदुगलोंको लोकपर्यन्त हमेशा गमनका हेतुपना होना है । यह लक्षण धर्म द्वव्यको 
प्रसिद्ध करता है, यह लोक पब॑न्त शब्द जो यहाँ पृज्यश्री अमतचन्द्जी सूरीने कहा हैं 
इससे धर्मद्रव्यके अन्दाजमें विशेष सहयोग मिलता है कि यह व्यवस्था क्यों हैं कि सम त 
द्रव्य कुछ हृदतक है अर उसके बाद ये सब नहीं हैं इसका कोई कारण है ? अ.र 


ही 
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आकाश तो सर्वत्र है, लोकके वाहर भी है वहाँ तो जीवादिक नहीं हैं । सो यह लोक 
अलोकका विभाग धर्मंद्रव्यको ही सिद्ध करता है। 

स्थितिहेतुत्वका श्रन्य द्व्योंमें श्रमाव--अ्रधर्म द्रव्यका हेतु कया है? इसके उत्तर 
में कहते हैं कि एक बारमें स्थितिपरिणत समस्त जीव पुद्गलोंको लोकपयंन्त ठहरनेमें 
जो हेतुभूत है वह अधर्म द्रव्य है। यह गुणा भी पहिलेकी भाँति काल द्रव्यमें नहीं है, 
जीवमें नही है, झ्राकाशमें नहीं है, धर्मका काम अ्रधर्मसे उल्टा है, पुद्गलमें तो हो ही 
कैसे सकता, इसलिए यह स्थितिहेतुत्व लक्षण अधर्म द्रव्यको सिद्ध करता है। 

वर्तंनाहेतुत्वका ग्रन्य द्रव्यसें श्रभाव--भैया ! भ्रव काल द्रव्यको कहते है कि इन 
समस्त द्र॒व्योंकी पर्यायमें प्रतिसमय उनकी वर्तना चलती उसमें जो हेतु होता है वह काल 
द्रव्य है। उन पदार्थों समय समयकी वर्तना स्वतः असम्भव है याने कारणांतर- 
साध्य है। भैया ! इतना तो व्यवहार कालके वारेमें आप जानते. ही हैं कि पदार्थोका 
परिणमन, समय गुजरता है तो होता' है समय नहीं गुजरता तो कंसे बदलना होता । 
कालकी वात कही जारही है,यदि समय नहीं गुजरता, सेकेन्ड श्रादि समय| नहीं गुजरता 
तो पदार्थोका परिणमन कैसे होता ? रोटीको पकाई जाती है सेकी जाती है | 
मिनटोंमें ही रोटी पक जाती है तो मिनटोंका समय गरुजरता तो जाता है सो देखलो 
वर्तनोंमें काल निमित्त है ना, निर्ित्त जितना होता है वह बाह्य होता है । उपादान- 
भूत पदार्थसि दूर होता है, उपादानमें उनके ही कारण उनकी योग्यतासे वहाँ परिणत्ति 
होती है, यह बात उपादानमें यथार्थ है, पर बाह्य पदार्थोका जब मेल देखते हैं और 
अन्वय व्यतिरेक देखते हैं तो उनसे निमित्तका अनुमान होता है । 

यहां ऐसा देखो कि यदि समय नहीं ग्रुजरता तो यह बात पुरानी नहीं पड़ती । 
यह जो ६रानापन हुआ इसका निमित्त काल है। बदलनेमें यद्यपि यह ही इस प्रकार 
की दशाको प्राप्त होता है, पर यह भी यथार्थ है कि यदि समय न गुजरे तो उनकी 
यह अश्रवस्था न हो । व्यवहारकालके कारण समयमें यह निमित्त व्यवहारपना विशद 
प्रतीत होता है, सो भैया, द्रव्य तो कोई भी निमित्त नहीं होता, पर्याय ही निमित्त होता 
है यह व्यवहारकाल निश्चलकालका पर्याय है, कालद्रव्यकी पर्याय है। वह एक-समयमें 
होता, यह विशेषता अन्य द्रब्योंमें नहीं हैं । इतना यहाँ विज्ञात कर लेना है कि समय 
गुजरता है वह पदार्थके परिणमनका निमित्त होता है। पदार्थोका परिणमन उनमें ही 
स्वयं है, पर सर्वतोमुखी चारों ओरकी बातका जब विचार करते हैं तो यह वात भी 
यथार्थ जचती है कि समय ग्रुजरता है उसको निमित्त पाकर यह भी परिवर्तित होता 
रहता हैं इस कारण समयतामक विशिष्टवृत्ति कालका निवचय कराता है। 

चतस्प परिणामका शअ्रन्य द्रध्योंसें श्रमाव--भैंया । जीवका निश्चय कराने वाला 
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चैतन्य परिणाम है क्योंकि बांकोके सब द्रव्य अचेतन हैं । पुदूगल, धर्म, ्रर्म, ्राकाश 
झौर काल ये द्रव्य चेतनेवाले नहीं हैं। इस कारण चैतन्यपरिणमन इन द्रव्योंमें 
असम्भव है सो यह उपयोग चेतन द्रव्यका निश्चय कराता है । इस प्रकार गुण विशेष 
का ज्ञान कर लेना चाहिए । यहाँ तक असाधारण ग्रुणोंका संक्षिप्त वर्सात किया है । 


, पदार्थोकी साधारणा-साधारणमगृशात्सकता--पदार्थ जितने है।वे सब स्वये 
अपने-अपने असाधारण व साधारण ग्रुणस्वरूपको लिए हुए हैं। साधारण गुणोंका 
भी अस्तित्व पृथक्‌ ऐसा नहीं है कि कोई ग्रुण स्वतत्त्रतासे फैला हुआ है, अपनी भ्रलग 
सत्ता कायम, किए हुए है श्रौर वह सबमें पाया जाता है, सबको व्याप कर रहता 
है ऐसा नहीं है किन्तु वे सब गुणरूप है, ये ग्रुण सांधारण हैं और ये ग्रुरा श्रसा- 
धारण हैं ऐसा पदार्थेके नाते कोई विभाग नहीं है। पर पदार्थ हैं और वे इतने गुर रूप 
हैं फिर जब हम सव पदार्थोमें दृष्टि लगाते हैं तो यह कहते हैं कि हमें अनेकों गुरा 
'तो साधारण नजर आा रहे हैं इसमें भी है भौर उसमें भी है । सव पदार्थों में नजर 
आते है सो ६ तो साधारण गुण हैं और ये गुणा तो इन ही पदार्थामें प्रतीत हुए 
सो ये असाधारण गुरा हैं । | । ह 

गुणोंकी स्व्तंत्रसत्ताका श्रमाव-- इन साधारण गुणोंको यों नेहीं मान लेता कि 
जैसे समवाय एक है, सर्वव्यापक है और भिन्‍्व-भिन्‍त पदार्यमिं वह रहता है यों माता 
है ऐसे समवाय की तरह ये साधारण ग्रुणा नहीं है। भेदवादमें पदार्थ ६ माने गये है। 
द्रव्य गुणा, कर्म, सामान्य, विशेष, समवाय और श्रभाव । द्रव्य तो व्यक्तिगत हैं समवाय, 
सामान्‍्य,गुण, श्रभाव श्रादि ये सामान्य हैं, एक हैं, सर्वव्यापक हैं। लक्षणतः विचारों तो 
द्रव्यकों छोड़कर वाकी सब पदार्थ सर्वव्यापक है। जैसे जीवमें गुण ज्ञान है और द्रव्य है 
जीव । विश्येषवादमें जीव और ज्ञान भिन्‍न भिन्न है, किन्तु ज्ञानके समवायसे जीव ज्ञानी 
कहलाता है। जीववामक पदार्थ अलग है और ज्ञाननामक पदार्थ भ्रलग है, जीव ही 
ज्ञान नहीं है ये तो दो भिन्‍न-भिव्न सत्‌ अ्रलग हैं, जीवका सतत अलग है और ज्ञान 
का सत्‌ अलग है और इनका समवाय .करनेवाला समवायनामक पदार्थ अलग पहिले 
से ही है । प्रबन-जीवमें ज्ञानका समवाय कब तक रहेगा ? उत्तर मिलता है भ्रतत्त काल 
, तक साथ रहेगा । अनन्त कालसे जीव और ज्ञानका समवाय है और अनन्त कालतक 
रहेगा । फिर हैं कैसे अलग ? तो उसका उत्तर होता है कि भले ही चाहे अनन्त काल 
तक रहे, पर उनकी सत्ता न्यारी न्‍्यारी है । जीवका काम और है, ज्ञानका काम और 
. है। जिसे जैनसिद्धान्तमें कहते हैं ग्रतदभाव कहा उसे विशेषवादमें पृथर्भाव कहा है। 
अ्रतद्भावका तात्पय॑ लक्षयभेदसे है, प्रदेशभेदसे नहीं, सो भैया ! है समवायकी तरह 
६ गुखोंको नहीं मानना, किन्तु जैसे विशेष ग्रुण अपने ही प्रदेशमें है जीवका हे 
नामक विशेष गुण चैतन्यके ही प्रदेशमें है, इसी प्रकार साधारण चुण भी उस वे 
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अदेशमें हैं । 
साधारण गुणोंकी भी पृथक्‌ सत्ताका श्रभाव - इसी प्रकार अस्तित्व, वस्तुत्व, 
द्रव्यत्व, अगु्लघुत्व प्रदेशवत्त्व, प्रमेयत्व ये समस्त साधारण ग्रुण भी उसके; उसके ही 
प्रदेधमें है। दूसरेके गुण दूसरेके ही प्रदेश्षमें रहें ऐसा कोई यहाँ गुण नहीं है। जो सव्वे- 
व्यापक हो,एक हो और सबमें पाया जाता हो ऐसे किसी सत््‌ की व्यवस्था नहीं है किन्तु 
जिस पदार्थमें जो गुण है वह उस ही प्रदेशमें है, उससे वाहर नहों है । हाँ कुछ गुण जैसे 
जीवमें मिले, इसी प्रकार धर्मंद्रव्यमें मिले सब द्रव्योंमें मिले । इस कारण उन गरुणोंका 
साम साधारण गुण रख लिया गया हैं । ' 
पदार्थोकी परिपुर्णाता व गुणपर्यायमपता--भै या प्रत्येक पदार्थ अश्रनन्त मुणोसे 
तम्मय हैं, अपने प्रदेशोंमें हैं उनका परिणमन, उनकी स्वयंकी क्रिया, उनकी स्वयंकी 
परिणति उनमें ही है, उनके बाहर नहीं हैं। इस काररा प्रत्येक द्रव्य स्वदंत्र है, अपनी 
ही पूर्ण सत्ताको लिए है । प्रत्येक समय द्रव्य पूरे हैं, अधूरे नहीं है। साधारण गुण व' 
असाधारण ग्रुण उन्हीं प्रत्येकर्म स्वयंमें है। जब जीव रागी हो तो उस समयमें भी 
पर्याय उसकी पूरी है, आधी नहीं है, द्रव्य भी पूरा है । कोई पर्याय इस तरह नहीं होतीकि 
भाई अभी तो हम आधे ही वन पाये हैं अब आधे दूसरे समयमें बनेंगे। प्रत्येक समय 
में पर्याय पूर्णा है। वस पदार्थ है और वे स्वयंकी वृत्तिसे वर्तते रहते हैं इतनी ही 
तो वात है। इस तरह वस्तु स्वरूपको जब यथार्थ रूपमें देखते हैं तो वहाँ मोह नहीं 
झहर पाता । यहाँ तक उन शअमूत्त द्रव्याका वर्णन हुआ । 
जीवा पोग्गलकाया, धम्माधस्मा पुणोष आगासं । 
देसेह , असंखादा शत्थि परदेसत्ति कालस्स ॥१३५॥ 
जीव, पुदूगल, धर्म, अधर्म, और आकाश ये प्रदेशवान पदार्थ हैं, क्योंकि इनमें 
अनेक प्रदेश पाये जाते हैं। परमार्थते तो प्रत्येक पदार्थ अखण्ड हैं द्रव्य होनेसे अ्रखण्ड 
क्षेत्री हैं। किन्तु परमाणुके मापका जितना एक अखण्ड प्रदेश है, इतने-इतने होकर 
किस पदार्थमें कितने प्रदेश हैं इस दृष्टिसे अ्रसंख्यातप्रदेशी व अनन्तप्रदेशीका वर्स्सन 
है । सो अनेक प्रदेशोंका वर्णन परमाणुसे अ्रवगाहित श्राकाशप्रदेशके मापके कारण 
अपचारित है इसी प्रकार धर्म द्रव्य, अधम द्रव्य, आकाश द्रव्य और जीवके भी प्रदेश 
उपचारित हैं। सो ये अ्रस्तिकाय अनेकान्तसे एकक्षेत्री व श्रनेकक्षेत्री सिद्ध होते हैं । 
एक पदार्थमें प्रतेकास्तके खोजकी जिज्ञासं--यहाँ कोई यह जिज्ञासा करे कि 
प्राय: अनेकान्त तो माना जाता है, पर दो वस्तुओंकी अपेक्षासे माता जाता है। जैसे 
यह घट घट रूपसे है, पटरूपसे नहीं है तो यह घटका वया अनेकान्त हुआ ? इसमें 
दो का मुकावला करके अनेकान्तको द्विष्ठ बतलाया है कि अपनी अपेक्षासे है परकी 
अपेक्षा नहीं है, ऐसी वातमें स्वयं एक पदार्थंकी चर्चा तो नहीं होती है । एकही पदार्थमें 
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“है” और नहीं ये दोनों वातें घटित होना चाहिए । 


एक वस्तुमें द्रव्य हष्टिसे भ्रनेकान्तका विधान--उक्त जिज्नासाका समाधान 
स्वदेश वर्णन करनेपर होगा और उसमें ही एक क्षेत्र व अनेकप्रदेशीका भी समाधान 
होगा | भैया ! पदार्थ जाना जाता है, द्रव्य, क्षेत्र काल और भावसे । कोई पदार्थ हो, 
वह भ्रपने द्रव्यसे है, परके द्रव्यसे नहीं है, यह तो अपेक्षाकृत वर्णन है । अपने क्षेत्रसे है, 
परके क्षेत्रसे नहीं है, अपने कालसे है, परके कालसे नहीं है । अपने भावसे है, परके भाव 
से नहीं है । यह सब अपेक्षाकृत वर्णन है । श्रनेकांत तो होगया मगर उसही प्रदेशात्मक 
पदार्थमें अनेकान्त तो नहीं हुआ तो एक ही पदार्थगें श्रनेकान्त घटित करनेके लिए 
चिन्तन तो कीजिये । द्रव्य किसे कहते हैं ? गुण पर्यायका जो समूह है उसे द्रव्य कहते है, 
ऐसा वर्णंत करना भेदका वर्णन है। और, अव्य है वह एक पूरा वस्तु पिण्डात्मक 
जिसकी इकाईको लेना है यह अभेदका वर्णन है। जैसे जीव हव्यको लो, तो ज्ञान, 
दर्शन, चारित्र, शक्ति आदि गुण और उन सब गुणोंकी पर्यायें उनका जो समूह है वह 
जीवब्रव्य हैं, यह भेदवाला वर्णन हुआ और जो यह एक वस्तु है, वह हुआ अ्भेदरूपका 
वर्णन तो वही जीव द्रव्य जब भेदरुप द्वव्यसे देखा जाता है तो भेदरूप द्वव्यसे तो है और 
अभेदरूप द्रव्यसे नहीं है और जब अभेदरूप इप्टिसे देखा जाता है तो अभेदरूप द्रव्यसे 
है व भेदरूप द्रव्यसे नहीं है। यह प्रकरण चलरहा है कि एक वस्तुस्वरूपमें उसकी 
ही अपेक्षा अस्ति और नार्ति आवे । जीवके चतुप्टयसे तो है और पुद्गलके चतुप्टय 
से नहीं है, यह तो अपेक्षाका वर्णान है, इसमें तो भिन्‍न-भिन्‍्न द्वव्योंमें अनेकान्त आया, 
किन्तु एक ही द्वव्यमें भेद व अभेद हष्टिसे जो परस्पर अ्रस्ति हुआ और नास्ति हुआ, 
वह एकमें अ्रनेकान्त हुआ । भैया ! पदार्थ द्रव्य, क्षेत्र, काल और भावस्प होते है। 
सो उन चारोंको भी दो दो रूपमें देखें--द्रव्य दो रूप हैं एक भेदरूप द्रव्य और दूसरा 
अभेदरूप द्रव्य । किसी भी एक द्रव्यको ले लो | एक व्यक्तिगत जीवको ले लो, जाति 
रूपको नहीं जैसे खुदको ले लो, तो यह आत्मा अनन्त ग्रुरा पर्यायोंका समूह है, अनन्त 
गुरवान व अनन्त पर्यायवान है । ऐसा जब देखा तो यह भेदरूप द्वव्यकी हप्टिसे देखा । 
ग्रब॒ उस ही आत्माको अभेदहप्टिसे जब देखा तो भिन्न भिन्‍न गुण पर्याय फिर इसका 
समूह, यह नहीं दिखेगा किन्तु जो पिंडरूप है, एकत्वरूप है, ऐसा अभेदात्मक द्रव्य ही 
दिखेगा तो जब भेदरूप द्रव्यसे देखा तो यह आत्मा है, यों है जिस प्रकारसे देखा दो, 
और अभेदरूप द्रव्यसे नहीं है, जब अभेदरूप द्रव्यसे देखा तो अभेदरूप द्रव्य तो है, किन्तु 
भेदरूप द्रव्य नहीं है । तव स्वह्ृप्टिकी अपेक्षा ही एकमें अस्ति नास्ति आया । 


एक वस्तुमें क्षेत्रहष्टिसे श्रनेकान्त- क्षेत्रकी अपेक्षा देखने चले तो जब प्रतीत 
हुआ यह जीव असंख्यातप्रदेशी है, असंख्यात प्रदेशमें फैला हुआ है, तो यह हुआ भेद 
, स्वक्षे त्र, किन्तु ऐसे अनगिनते प्रदेश जो इसमें है चह सव एकस्वरूप अखण्ड क्षेत्र है । 
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उसमें भिन्‍त-भिन्‍न खण्ड-खण्ड रूप क्षेत्र नहीं हैं, अतः इसही जीवको एक अखंडक्षेत्रीय 
की ह्टिसे देखा तो वह अभेद अखण्डदेशी नजर आया । और संख्यामें मिनतीमें भेद 
करके देखा तो, भेक्षत्रीय नजर श्राया। भेदक्षेत्रीयहष्टिसे श्रात्मा है तो अभेदक्षेत्रीय 
आत्मा नहीं है । जब अभेदसे देखा तो अभेदक्षेत्र दृष्टिसे श्रात्मा है बह भेदक्षेत्रहष्टिका 
आत्मा नहीं है । एक हो पदार्थमें उसके ही क्षेत्रकी अपेक्षा है भी और नहीं भी है, यह 
है एक पदार्थमें उस एकके ही कारण अस्ति और नास्ति का दर्शन । 


एक वस्तुमें कालदृ ष्टिसे श्रमेकान्त--अव कालहृष्टिसे देखो, काल माने पर्याय, 
इसे बहुत घ्यानसे सुनना । इसमें चार प्रकारका वर्णन दो पद्धतियोंमें होगा । काल 
का अर्थ है पर्याय | एक तो जीवकी पर्यायको इस तरहसे देख सकते हैं-यह शान गुणकी 
पर्याय, यह दर्शन ग्रुणकी पर्याय, यह चारित्र ग्रुणकी पर्याय, इस तरह एक ही समयमें 
कितनी पर्यायें हो गई ? अनन्त पर्यायें हो गयी एकही समयमें, इसे कहते हैं भेदरूप 
पर्याय | परमार्थतः क्या जीवमें अनन्त पर्यायें हैं? नहीं, जीव एक वस्तु है और यह 
परिणम रहा है। एक समयमें पर्याय एक है अनेक पर्यायें नहीं हैं। अ्रनेक ग्रुणा भी 
नहीं है तो अनेक पर्यायें कहाँसे श्रा गयी ? ग्रुणभेद भी व्यवहारसे है, पर्यायभेद भी 
व्यवहारसे है। और जो भी वना, जैसा बना, परिणमा वह एक पर्याय है। तो एक 
समयमें ही उस उस पर्यायकों देखा यह अभेदपर्याय है। जब यह जीव भेदपर्यायसे 
है तो यही अभेदपर्यायकी हृष्टिसे नहीं है। यही जब अभेदपर्यायकी दृष्टिसे है तब « 
भेदपर्यायकी दृष्टिका नहीं हैं । यह प्रथम पद्धति है। दूसरी पद्धतिसे देखिये जीवकी 
पर्याय ऊद्‌ ध्वता विशेषकी अपेक्षा भी देखी जाती है। झनन्‍्तकालके जितने समय हैं उत्तनी 
ही तो इस जीव द्रव्यमें पर्यायें हैं। तो उन पर्यायोंकी श्रपेक्षा देखो तो उन अनन्त 
पर्यायोंका समूह यह जीव है। यों देखो, ज्यों उन-भिन्‍न-भिन्‍त समयोंकी अनन्त पर्यायें 
नजर आकर उस समुदायको द्रव्य माने यह तो है भेदहृष्टि और थे समस्त पर्यायें 
भी आखिर पर्याय ही तो हैं । पर्याय जातिकी अपेक्षा देखो तो वे अनन्त व्यक्त पर्यायें 
एक परिशमन मात्र हैं, यह हुई अभेदपर्यायकी दृष्टि । तो इस ऊद ध्वताविशेषकी 
अपेक्षामें याने भेदपर्यायकी हृष्टिमें आत्मा है तो अभेद पर्यायकी दृष्टिमें नहीं हैं। और 
श्रभेद पर्यायकी हृष्टिमें जो आत्मा है वह भेदपर्यायकी हृ्टिमें नहीं है। इसी प्रकार 
एक जीव पदार्थमें कालकी श्रपेक्षा से है और नहीं है, ये दोनों बातें झा जाती हैं । 

एक वस्तुपें भावहष्टिसे श्रनेकान्त--भैया ! अ्रव भावकी दृष्टिसे एकमें अनेकान्त 
देखें, भावके माने है गुण । इस जीवमें ज्ञान, दशंन, चारित्र, शक्ति, आदिक अनंत गुरा 
है, अनन्त भाव हैं, यों अनन्त भावभेद हृष्टिमें हुए, किन्तु परमार्थले जीव एक है और 
उसका स्वभाव एक है। इस जीवको जब हम भेददृष्टिसे देखते हैं तो श्रनन्‍्तभाववान है 
और जब अभेद ह्टिसे देखते हैं तो एकभाव है, एकस्वभाव है । जिसको एक दब्दमें 
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साहा अतन्य स्वभाव । यों भाव अदशाव और प्रमेदभाव दों प्रकारवे उपयोगम आये । 
अरब देखिये ज्षदभावकी हृप्थ्सि जा झ्रात्मा दे हे भ्रद्भावकी धटिकों आत्मा नहीं 
है। भीर झतेदभावरंप्टिस जो आत्मा इप्ड होता दें. हें क्षदभाव देप्टिका 
आत्मा नहीं एं । इस तरह जो. भेदभावका श्रपेक्षा है. अमेद भावकी झपक्षा नही 
है और जो झभेदभोवके झापेक्षासे हैं वह बदभावकीा शपेक्षाका ने ट्टों है. । स्वचतुप्टय 
से है और स्वचतुप्टयसे नहीं है, ऐसा स्थादवाद एक वदार्थमें धर्टित होता है । 
सप्रदेशी शोर ्रप्नदेदी | ब्रकुतमें यह कहर कि जीव, $दगल धर्म 
खधर्म, शीश थे प्रदेशवान हैं तर्योकि इसमें भ्रदेी बहुत है. । किन्‍्त बालागा एक 
द्रेशी है यहा श्रप्रदेशीका अय प्रदेश नहीं ८ ऐसा नहीं लेना किल्तु एक प्रदेशी लता) 
अप्रदेशका अेंव 9 दो आदि प्रदेश न होना । काल एक ही प्रदेर् घाला दें 


जीवफा संस्थान झतनिर्दिप्द--जर्वे प्रदेणशवान ६ लोककाशके बरावर प्रदण बाला 
है । उपाधिवश ट्समें संकोच विस्तार हुआ परता जैसे-जीव चींटीके घरीरमे गया 
तो चींटीके शरीरकी माप बराबर वह जीवप्रदेश हो गया और हाथीके शरीरमें गया तो 
हाथीके धरीरते मापने बरावर जीव प्रदेश फर्ल गया । तो यह फैलता आए (कड़ते 
हे ॥ भैया बड़े गंजबकी चीज 9 कि जीवगग पदर्श जीवका आकार जीवका माप घी 
दशा रहता » | यह प्रदेशकी अ्रपेक्षा बात हैं । 
जीव ह लक्षेक लक्षणा--+जीविकी वर्णन तो प्रधानतंया ज्ञानकी अपक्षों होता 5 
"प्राय: प्रदेशकी अपेक्षा बहन नहीं होता। जीव गुण हैं. ज्ञान और भानत्द बने 
दोनोंकी हो से जीव चाहता मरूकि मेरा शान बढ़े शोर झरा आनरद १5 १तो जीव ८ 
सभी एकद्दी उच् दयको लिये हुए कि ज्ञान वे आनन्द आ्राप्त हो । त्याग बरते है, समीर्धिण 
करते हें ज्ञानोपयोगकी लेते हैं उनका प्रयोजन आनन्द लिए हैं और जो प्राणी संसारके 
द्विपयोग दौड़ लगा रहे दें द्वी प्रयोजन आनन्द पाने लिए है, भय । ज्ञान युण 
तो छोड़ा दे नहीं जा सकता है, क्योंकि जान ओर आनन्द में दो मुख्य गुर हूँ सी जीने 
गुशका जो प्रयोग होती हे ज्ञानकी श्र्थक्रिया होती है वर्द हुणरूप हैं, इस 
कारण जितने पदार्थों ग्रहण हुआ, जातेना हग्ा, याने जिंतर्न विस्तारमें, जितने छ्षेत्रम 
जितने पदार्थोका धिवाल्प हुआ, वह ज्ञानका एक विकार है। शानका क्षेत्र बहुत बड़ी 
है इसकी डपेक्षा कहा जीती है कि आत्मा सर्वव्यापक है । यह ज्ञान कितनी बड़ी 
9 ? शा णोयपमोरों, ज्ञान कितना हैं जितना कि जे मे है और, जे ये कितनी है! 
जितना कि विश्व चेतन अवेतन स्व अर्थ दें । तो ज्ञान कितनी बड़ा हों गया? जितती * 


कि त 


कि सभी विश्व है इतना बढ़ा ज्ञान हो गया । एक सिंर्द ज्ञगवानका शीर्ने. लो, सर्वर्निकी 


५ 


जान लो । कितना बड़ा ज्ञान हैं. सतना कि श्रकालवर्ती यह समस्त सेव लोक वे 
अलोक हैं, इतनी ही बड़ा शीत है।इस लोकसे वाह जो अलोकाकाश है वहां भी ज्ञान 
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फैला हुआ हैं | दृष्ट्सि यह आत्मा सर्वव्यापक है, गह आत्मा लोकालोकव्यापके 
है, पर प्रदेशकी अपेक्षा्से नहीं, ज्ञानकी अपेक्षासे दें आत्मा ज्ञानके वेरावर है | जाने 


खनत्दका आलोडन : __ श्रव आनन्द गुणकी अपेक्षा देखो । शो आनब्दमस 
नी तो है भर ख्रानन्द कितना बड़ी है ? आनन्द कया लोकालोकव्यार्पक है? आनस्द 
उतना बड़ा हैं जतनेमें जीवके भ्रदेश हैं. । आनन्‍्दका अनुभव जीवप्रदेशमें होता 
है अर्थात्‌ इस जीवप्रदेशमें ही आनन्द सीमित रहता है । जैसे कहते हे कि सुख होता 
है तो एक फुरोड्सी भ्रागयी , रोंगटे खड़े हो गये यह विशिष्ट अनुभव आत्मप्रदेशमें ही 
होता हैं प्रदेशमें ही लियमित हैं इसके बाहर वेंगी आतन्‍्दका अनुभव होता हें १ नहीं 
होता हैं | पर ज्ञानके सर्भय तो आत्मप्रदेशका जी आधार समभमें नहीं शत ( हाँ जान 
लिया, इतना जीने लिया । यहें देखो ना, वीर मीलमें फैल गया जानने । किन्‍्ते आनत्द 
की अनुभूति प्रदेशोंमें ही होती है । तो यह जीव बहुप्रदेशी है, जितने जीवके प्रदेश हट 
-उतनेगें ही आनन्द गुणुका प्रिणमत हैं। 
जीवके निजक्षेत्रकी संकोच विसस्‍्तार--परदेंशोंकी झपेक्षा संकोच और विस्तार 
कैसा हो रहो है ? आज मनुष्य वमें है तो कल झंगोपांगरहित शरीरमें अवस्थित हैं, 
इस तरहसे देखों इसके फैलनेकी क्षेत्रीय अपेक्ता लगी है ६ जीव अखंडक्षेत्रीय होकर भी 
जीवके प्रदेशोंका आकार ऐसे फैले हुए देहके मापमें हो गया । यह आत्मा हाथमें 
है और इन दैरोंमें भी आत्मा है १ देखो पथ प्रदेश हैं, पैसमें प्रदेश हैं, किस्तु इन दो 
नपैरोंकि बीच जितना आकाश छ्ेत्र छूटा है यहाँ नहीं है और फिर भीं खखंडक्षेत्रीय हैं 
अखंड क्षेत्रका प्र्थ है कि परिणमन जो हो वही प्रिणमन सब प्रदेशोंमि हो, सी भी 
नहीं कि जैसा ज्ञान हाथवेः प्रदेशमें होता वैसा ज्ञानपरिणमन पैरोके प्रदेशमें हों, ऐसा 
समान भी नहीं किस्तु जो परिणमत एक प्रदेशमें है वही परिणमन सारे प्रदेशों हे 
झखण्ड पे 


नसमवायात्मक बह प्रदेश कहलाता है । आज मनुष्य हमे हैंतो इस तरहका अदेश 
प्रिणमन है और मय करके दुर्ग बने गये तब ; वें तो इन वृक्षोंकी सकल देखो 
जड़े हि है है 

है, कितनी ही टहनिरयाँ है, उनमें पते ग्रे हैं; हैं । पत्तोंके वीचमें बसें सी है, छोटी 
व्टहनियोंमें फुल पैदा होते 
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क्षेत्रोंक रूपमें भी कसी फैला हुशा है शर्मा । तो देखो जीवके प्रदग इतने मापमें फल 
गये । जीव कितना फैला हा हो, सर्व असंस्यातप्रदेणी हैँ । यह कर्मविपाकका 
लिर्मित्त समझी । जिस-र२ क्षेत्रम (जिस-जिस देंहमें गहे जीव पहैचता हैं. उस देह प्रमाण 
डुस जीवका विस्तार है । श्राज इस देह प्रमाण इस जीवका विस्तार है। 

ख्रात्मपरिचयका कारण--भैया ! झ्रात्मपसिचियका कीरएण ज्ञानका प्रकाश है 
उसीसे हम जीवकी झसलियत तेंक पहुँचते है. । उसे ज्ञानके मां ध्यमसे हमें आननन्‍्दका 
अनुभव करते हैं। प्रदेशका शान करके आनन्दंवा अनुभव हो जाये सो नहीं किन्‍्ते 
ज्ञानस्वदपका शानुभव करनेसे आ्ानन्‍्दका अनुभव होता है । ज्ञानस्वरूप यह # अपनेको 
ज्ञानमंग जाई इसही में परमहित हैं, शो उद्योगों. िंत नहीं है, अस प्रयत्नोंमें 
मुक्तिता मार्ग नहीं है। मे ज्ञानी है. शोर ज्ञानकी ही अनुभद , झानस्वरूपका ही 
ज्ञान कर, यहिं बत्ति यदि हममें वन सकती है, तो देंगे मुक्तिके मार्ग हैं, कर्म 
कलेंकवी कीट सकते दें, पर्यमे आनन्दको पा सबते दे । हि जीव प्रदेश६ घ्टिकी 
अपेक्षा संकुर्चित आर विस्तृत होता है. फिर भी ने असंख्यात प्रदेशीका परित्याग नहीं 
करते । प्रदेश बह्दी हें इसलिए जीव जो दे वह असंस्यातप्रदेशव 

पुदृगलफा क्षेत्रस्वह्प- भव पुदूगलर्के क्षेत्रस्वरूपक प्र चलिये । पं 

पुद्गल द्रव्यसे तो प्रदेशमात्र है । पुद्गल स्वयं अर्जड जो एक वस्तु है वह एऐर एक प्रदेश 
प्रमाण है। मे स्कंघ तो परमाणुआओंका घड हुमा । में पुदूगल द्रव्य नहीं । 
एक-एक अर पुद्गल द्व्य है और वह प्रदेशमात्र हैं. इसलिए चस्तुत पुद्गल द्रव्य 
अप्रदेशी द्रव्य सवंधा अप्नदेशी है। नी द्रव्योंका संीर्ते नहीं होता, ५० 
पुदृगल परमाणुश्रोंका संघाते होता है। परस्माण्युर 5 प्रकार प्रदेशवर्धीनि कारण समन: 
जातीय द्रव्यपर्याय दी है सो इस तरह वें स्कीव बहुप्रदेशीं संस्यातप्रदेशी 3 


जीव असंस्यातप्रदेशी है, दे असंस्यातप्रदेशी ह्टीहेँ) धर्मद्रव्य 

अध्र्म द्रव्य रस है, आकाशद्रल्य ख्नन्तभ्रदेशी हैं, ये सब इतने अदेश 
वाले ही दें । किन पुद्गलके प्रदेशोका ऊँछे भ्रव्धासण नहीं होता । दो, ते प्रदेश 
ले भी है अर्थार्त विविध प्रदेश वाले भी हूं, भसंख्यात व अनन्त भी 
है। परमार्थत प्रदेशवान ही हैं। शा स्कल्थके प्रदेश नियत नहीं होते 

हु द्रीवोंका असंस्पातमदेशित्व-- देसी ज्ैया, रेड घनराजु भरमाण समस्तलोकमे 
की अरसंस्यात प्रदेश और. सुई कके गड्ढा भें असंख्याते 
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असंख्यात तरहके होते हैं। कोई भी जीव हो मुक्त जीव हो या संसारी सव असंख्यात 
प्रदेशमें ही ठहरते हैं। निगोद या लब्धयपर्याप्त जीव जिसे कहते हैं, जिनका अंग्रुलोंके 
असंख्यातवें भाग प्रमाण अवगाहनक्षत्र है। वे भी असंख्यातप्रदेशकी अ्वगाहना 
चाले हैं। कोई जीव असंख्यात प्रदेशसे कम प्रदेशोंमें नहीं रहता । छोटा से छोटा जीव 
हो, उसका भी क्षेत्र असंख्यात प्रवेशमें है, और १००० योजनका लम्बा, ५०० योजन 
का चौड़ा, और २५० योजनका मोटा महामत्स्य भी असंख्यात प्रदेशमें है। 
स्कन्धनिर्देशनपूर्वंक उपसंहार--जितने पुद्गल हमें हप्टिगोचर होते हैं वे सब 
अनन्तप्रदेशी हैं, अ्रसंख्यातप्रदेशी भी नहीं। श्रवत्त परमाण॒वोंका पिंड हुए बिना 
पुदूगलस्कंध दृष्टियोचर नहीं होता है। पुद्गलस्कंघमें कुछ नियम नहीं हैं कि वह 
संख्यातप्रदेशी है.कि असंख्यातप्रदेशी है कि अनन्तप्रदेशी है। होते सब प्रकारके हैं, फिन्तु 
हृष्टिगोचर अ्रनन्तप्रदेशी स्कंथ ही होता है। स्कंधकी अपेक्षा पुदुगल भी अस्तिकाय 
हैं । इस वर्णनका प्रयोजन यह है कि हम सारे पदार्थेकों जानकर, विशेषरूपसे सम- 
मकर यह निर्णय बना सके कि यह मैं झ्रात्मा समस्त पर पदा्थेसि स्वंदा न्यारा हूँ।' 
ऐसे भेद विज्ञानकी हृढ़ताके लिए यह समस्त विज्ञान चलता है। यहाँ यह प्रकरण चल 
रहा है कि द्रव्य प्रदेशवान भी हैं और अप्रदेशी भी हैं। प्रदेशवान यों हैं कि जीव द्वव्य 
असंख्यातप्रदेशी हैं और पुद्गल द्रव्य परमार्थसे तो श्रप्रदेशी हैं, किन्तु स्कंघकी श्रपेक्षा 
कोई संख्यातप्रदेशी कोई शअसंस्यातप्रदेशी और कोई अनन्तप्रदेशी हैं, वाना प्रकार हैं । 
'धर्म द्रव्य अ्रसंख्यातप्रदेशी हैं और वह समस्त लोकमें व्यापक है, प्रस्ताररूप है । 
प्रस्ताररूप कहनेके माने यह हैं कि लोकाकाशके एक एक प्रदेशपर धर्म द्रव्यका एक 
एक प्रदेश अवस्थित है। धर्म द्रव्य एक है, असंख्यातप्रदेशी है और प्रस्ताररूप है। 
इसी प्रकार अधमं द्रव्य भी समस्त लोकमें व्यापक है, श्रसंख्यातप्रदेशी है और प्रस्तार 
रूप है। यह भी लोकाकाशके एक-एक प्रदेश पर एक-एक प्रदेशमें श्रवस्थित है । 
' ऐसे ही केवलीसमुद्धातमें लोकपूरणके समय जीवप्रदेश लोकके एक-एक प्रदेश पर 
अवस्थित हो जाते हैं। आकाश द्रव्य सर्वव्यापक है, अ्रनन्त प्रदेशी है और प्रस्तार 
रूप है । वह भी एक एक प्रदेशोंमें फैला हुआ है सो ये ४ द्रव्य तो प्रदेशवान हैं; इसी 
कारण इन्हें श्रस्तिकाय कहते हैं पर कालारा द्रव्य केवल प्रदेशमात्र है। कालद्रव्य स्वयं 
पूर्ण एक प्रदेशरूपसें रचा हुआ है। काली जो पर्यायें है सो न्ञकि पर्यायोंमें पर- 
स्परमें सम्पर्क नहीं होता सो जो समय गया वह नहीं श्रायगा, वह दूसरे समयमें नहीं 
ठहरता है । इसका सम्पक ही नहीं, भ्रत: कालाण श्रप्रदेशी है। एक काल द्रब्य तो 
अग्रदेशी है श्रौर वाकी के ५ द्रव्य प्रदेशवान्‌ हैं। श्रव श्रागे यह बतलाते हैं कि इन 
प्रदेशवान और अप्रदेशवान समस्त द्वव्योंके प्रदेश कहाँ पर अ्रवस्थित हैं। इस वातकों 
पूज्य श्री कुन्दकुन्दाचार्य देव इस १३६ वीं गाघामें कहरहे हैं :--- 


२२२ अवचनसार-प्रवचन पप्ठ भाग 


लोगालोगेसु णाभो धम्मथम्मेहि श्राददों लोगो। 
सेसे पड चच कालो जीवा पुण पोर्गला सेसा ॥ १३६ ॥ 

लोक और श्रलोकर्मे श्राकाश द्रव्य रहता है। तथा यह लोक धर्म द्रव्य और 
अधर्मद्रव्यमे व्याप्त है ) इसी प्रकार शेपके जीव पुदूबल भी और काल द्रव्य भी लोका 
काणमे सर्वत निरन्तर व्याप्त है 

शाकाशती सर्वेव्यापफता--श्राकाश तो लोक और अलोकमे अ्रविभाग स्पसे 
ह्ता हे भर्धात झ्राकाशके दो भेद नहीं हो सकते । वह तो एक ही है ! जो छह द्रव्योका 
तिमवायात्मक है वह तो लोक है और छह द्रब्योंका श्रसमवायात्मक श्रलोक है । धर्म 
द्रव्य श्रीर अधर्म द्रव्य लोकमें संत है उसवा निमित्त पाकर जिनका गमन होता है 
श्रीर ठहरना होता है ऐसे जीव पुदुगनोंका लोकके बाहर किसी भी जगह गमन नहीं 
होता, और जब ग़मन नही होना तो गतिपूर्वक स्थिति भी नहीं होती इस कारणमे 
धर्म श्रीर अ्रधमं द्रव्य लोकमे ही सर्वन्न व्यापक है । धर्मद्रच्यकी सिद्धि करनेमें प्रधान हेतु 
श्राचार्यनि यह दिया है कि लोकके वाहुर चूकि क्सीकी गति स्थिति नहीं हो सकतो हैं 
इसलिए सिद्ध है कि उन गुणोका कारणभूत पद्म्थ इसके बाहर नहीं है और आाकाझ 
बहुत विश्वाल चीज है । लोक कितना दडा है। उसके बाहर जीव पुदगल है कि नही 
है ? फहाँ तक यह लोक श्रलोक है । तो परोक्ष ज्ञानियोंफी भी यह स्पष्ट जचता है कि 
कुछ समूह है, समूहकी सीमा होती है । आकाशकी सीमा नहीं होती क्योकि आ्राकाण 
सीमासे रहित बस्तु है। ममृहकी जहां तक सीमा है उसके थाहर केवल श्राकाश ही है 
इसका कारण यही है कि समुहके चलने ठहरनेका कारण भूत कोई चीज आगे नहीं 
मिलती है । इसलिए वह चीजसमूह सीमित है, वह ३४३ घन राजू प्र गण लोक है । 

काल द्रव्यका विवरण--जीव व परदगलके परिणाम विद्यमान रहे इसके लिए 
जो पर्गात निर्मित्त है बह वर्ततापर्यायवाला काल है याने समय गुदरे बिना तो परिणमन 
नहीं होता है । तो समय तो फोई चीज है और समय छोटासे छोटा एक-एक समय 
है बढ़ समय फिसवी पर्याय है, बचा वस्तु है। समय द्रव्य है कि गुण हैं कि पयय है । 
तो समय चोज द्रव्य तो है नहीं, क्योकि वह कब नहीं । समय गुण नही, क्योंकि ध्रुव 
नही है । उसे एक पर्याय कहा जा सकता है। और वह समय पर्याव है तो किसी 
द्रव्पपी अवश्य है सो जिस द्रव्यकी पर्याय समय है, बह द्रव्य है काल द्रव्य । वे लोकके 
एक एफ प्रदेशम ही रहते है। एक-एक प्रदेश ही उसका काय है। किन्तु इसको 
काय यो नही कहते है कि जो संचित हो उसका नाम काय हैं। काल तो सचित नहीं 
होता । काल न अपनेमे संल्ति हे न अन्य बस्तुके साथ संचित है इसलिए वह अकाय है! 

लोकमें जीवादिकको व्यारिए्दोीं पद्धति--जोब स्दुगल भी लोकमे ही है 


लोक छह द्रव्योमे समवाय_. जवमे सकोच विस्तारका धर्म है जैसे 


क्योंकि छह 


गाथा १३६, दिनांक १६-२-६३ र२३ 


पुदूगलमें स्तिग्धत्व रुक्षत्वका धर्म हैं । जीव और पुद्गल कैसे वंध जाते है ? उसका 
कारण स्तिग्धव और रुक्षत्व है। जीवका स्निग्धत्व हुआ स्तेह रुक्षत्व हुआ दृ प 
पुद्गलका तो स्पप्ट है । हालाँकि पुद्गलमें रस है, गंधादि है, पर पुदु्गल उसके कारण 
बंधनप्राप्त नहीं है । इसमें वंध स्निग्ध गुण और रुक्षत् ग्रुणके कारण ही है । काल 
में संघात भेद होता ही नहीं, क्योंकि ये एक ही प्रदेशमें ठहरे हैं पुदुगलका कोई 
नियम नहीं कि संख्यातमें ठहरे कि अ्रसंख्यातमें ठहरे। इसी प्रकार काल द्वब्य, जीव 
द्रव्य और पुदुगल द्रव्य ये आकाशमें एक एक देझमें होते हैं । पुदूगल द्रव्य भी अ्रसंस्यात 
प्रदेशमें ठहरता है स्कवंकी अपेक्षासे और काल द्रव्य तो एक ही प्रदेशमें रहता है । 
अगर इस समस्त लोकको देखें तो जिस प्रकार काजलसे भरी हुई काजलकी डिविया 
होती है उसी प्रकार सर्वत्र थे छह द्रव्य लोकाकाशमें काजलकी सी डिवियामें भरे हुए 
सानूम होते हैं। लोकमें कोई प्रदेश ऐसा नहीं है जहाँ छहसे कम द्रव्य हों। लोकमें 
सर्वत्र छह द्रव्य पाये जाते है । 

लोकका प्रत्येक प्रदेश जीव पदार्थस्ते व्याप्त---सव जीव अनन्तानन्त हैं। किसी 
भी लोफके प्रदेशको देखो तो प्रत्येक प्रदेशमें जीव प्ररेश मिलेंगे, अनन्ते जीव स्वत्र ही 
मिलेंगे श्र ऐसे भो सूदमम निगोदिया जीव हैं, जो दूसरें जोवोंके देहके श्रावार नहीं रहते 
पर उनके शरीर है वे विना गरीरके नहीं है, हाँ उतका वनस्पतिका शआ्राधार नही है 
ऐसे निगोदिया जीव सर्वत्र भरे हुए हैं । भ्रव जो कोई मानते है कि एक्र ज्ञानमात्र तत्त्व 
है बह एक सर्व व्यापक है, तो वह ज्ञानमात्र तत्त्त तो जीव ही है । और, वह जीव सर्व 
व्यापक है। कोई ऐसा प्रदेश, कोई ऐसी जगह नहीं हैं जहाँ जीव न हो । उदाहरणके 
लिए, कही अंगुली उठाकर वतलाञो कि यहाँ जीव है कि नहीं । वहाँ भी अनन्ते जीव 
है । उन सव जीवोंकों केवल जीवस्वरूपकी दृष्टिसे देखो ज्ञानस्वरूपकी हप्टिसे देखों तो 
श्रद्ग॑ तत भाव व्यक्त हो जायगा क्‍योंकि वहाँ केवल ज्ञानस्वरूप ही उपयोगमें रह जाता है । 

दर्शनके लक्षसोंका लक्ष्य एक--दर्शनका लक्षण कहीं कहीं कहा गया है 
कि स्व पदार्थोंमें जो सामान्य प्रतिभास है उसे दर्शन कहते हैं। एक लक्षण कहता है 
कि महाजत्ताका जो प्रतिभास है उसे दर्शन कहते हैं। उसी जगह कहते हैं कि श्रात्मा 
का जो प्रतिभास है उसे दर्शन कहते हैं। दर्शनके बारे में तीन लक्षण हैं । मोटे रूपसे 
सुनने पर ऐसा लगता है कि यहाँ झाचायं महाराज वया अलग-२ वातें कह रहे हैं । किसी 
दा्शनिकने कहा महासत्ताका प्रतिभास दर्शन है, । किसीने कहा सामान्यका प्रतिभास 
सो दर्शन, किसीने कहा श्रात्माका प्रतिभास सो दर्शन है। यह तो परस्पर विरोध हो 
गया मगर परस्पर उनमें विरोध नहीं, तीनोंका मूल मुह एक है, लक्ष्यविन्द्र एक 
है । वह क्या ? आत्मसामान्यप्रतिभास । कु 

दर्शनके एक लक्षणमें शेष लक्षणोंक्रा अन्त्याव--तीनों लक्षणोमें वही 


््ज्प्र्ह्च्चः 
्प्श्टा 


श्र४ड | ह । प्रवचनसार-प्रवचन पेप्ठ भार... 


पकड़ा जाय ऐसा सीधा लक्षण क्या है? दशनका सीघा लक्षण है झोत्माकां प्रतिमास, 
आत्माका प्रतिभास विशेषरूपसे नहीं विकेल्परूपसे नहीं, अर्थग्रहरारूपसे नहीं | वह गत 
लक्षण तो ज्ञानमें चला जाता है, आत्माका निरविकल्प प्रतिभास सो दशशन हैं । अब: 

श्वॉँकी जो दो लक्षण हैं उन लक्षेशाका जो 'भाव निकले वह-इन लक्षणोंकों पकड़ता . 

हुआ निकलता चाहिए । इन तीन लक्षखोंमेंसे एकको अपना लो, अवे देनि। लक्षणोंके 
भाव इस लक्षशमें मिलना चाहिए । इंस चरहसे उनका मे देखो कैसे हुआ? .जसे 

५. थका सामान्य प्रतिभास सो दर्शन कहा यहां दर्शन पदार्थो्में आकारका ग्रहण नहीं .. 

४ अर्थात्‌ श्र्थग्रहण नहीं करंता, विकल्प नहीं वेनांता और पंदार्थमें विशेषत्व भी - 
; लगाया, फिर उनका जो सामान्य प्रतिभा हैं सो दर्शन हुआ । तो पहिले तो यही 

बतल।ओ्रो कि जिस समय हम यह केंहेंगे कि हमें -चौकीका सामास्य प्रतिभास हो गया . 

तो चौकी लगा देनेसे ही विशेष वंने गया ता । भव सामास्य प्रतिभास क्यों रहा ? किसी _ 

बस्तुका नाम लिया जाने पर उसमें सामान्य क्या रहा। वहां तो विशेषता भा गयी 

क्या ? कि इसका सामान्य । सो इन सब पदार्थोकों साधारणत्रया प्रतिभासनेपर 
सामाम्य प्रतिभास बनता है । यदि हम व्यक्तिगत पदार्थो्मिं सामान्य दूंढ़कर लैंजे तो 
सामान्य प्रतिभास नहीं रह सकता | भले ही उत्त विशेषोंके मुकावले तुम सामान्य वे 

विश्येप कहलो । जैसे मनष्यको सामान्य कहें तो पंडित, त्यागी घी आदि को विद्येप - 

कहलों परवह वया मनुष्य सामान्य तंत्त्व है ? अच्छा उसकी विद्येपमें ही छंटनी कर लो. 
“>0को ही सामान्य बनालों विशेष विशेषके मुकावलेमें सो वहां भी 

ने जाता, हैं; फिर भी वह सामान्य नहीं है। इन सब पद्मर्थॉकों 
“चि्में होता है जिस विधिमें ये से प्रपदार्थ विकल्पम हीं ने 

| है तो सामान्य प्रतिभास नहीं । सो पदार्थों ज्ञान करे... 

यत्न करें कि इंन पर पदार्थोका उपयोग छूट तथा 

४६ जब निर्विकल्प अ्रतिभास होता हैं तो उसे कहते 

इस सामान्य प्रतिभासमें स्थिति दया होती है.कि 

(नहीं, वर्योंकि पर आशय रहे तो वही आपत्ति 

सो पर पदार्थका आश्षय वो रहता नहीं आर ह 

छोड़कर कहाँ जावे सो उस उपयोगमें .' 

सामास्थ प्रतिमसिका आशय आत्म- . 

एक ही वात हे । सो महासत्ताक 

ऐसा उपयोग हो तो यह बविए्द 

और फिर महारुता च्प्ट ह्टा 

त्ती्‌ किसी .एक हीं विशिष्द . 
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पदाथकों छकर नहीं रहतो | वह तो उपयोगमें सर्वव्यापक है, सो महातत्ताके 
प्रतिभानमें भी आकय आस्मप्रदेश है, सामान्‍य प्रतिभासभें भी आश्रय आत्मप्रदेध है । 
दर्सनके सर्व लक्षगोंकी श्रविर्योपकता--तो भैया फल्नितार्थ यह है कि झात्म- 
अकाणकफ दर्भन और गरप्रकाशक ज्ञान जैस धवलाजीमें लिखा हैँ वह ठोक हैं तथा स्व- 
प्रकाशक ज्ञान और स्वपर्प्रकाथक दर्धान जैसा कि नियमसारमें लिखा है वह भी 


ठीक है। दर्शनका जो लक्ष्य है वही सबमें है, पर उसकी प्रारम्भिक विधि कही 
कोर्ट ई, कहीं कोई है । इस आत्माका जब हम ग्रहणात्मक प्रतिभास करते हैँ तो यह 


आत्मप्रकाणथ भी जञानरूप है और इसही बात्माका ज॑व ग्रहणात्मक प्रतिभास नहीं करते 
हैं, किन्तु स्पर्भात्मक प्रतिभास करते हैं, तब्र उस प्रतिभासकों दर्शन कहते हैं । 
दर्षोनज्ञानात्मक श्रात्मा द्वारा ज्ञेय--आत्मसामान्यप्रतिमासक दर्शन और 
आत्मविधेषप्रनिभासक ज्ञानसे लक्षित इस झात्मा द्वारा यह स्व विश्व न्ञेय होता है 
ये समस्त पदार्थ छह साधारण गुणोंसे व अपने-अपने विशिष्ट गुंणोेंसे तन्‍्मय हैं। 
इनसे पदार्थों से कोन पदार्थ अनेक प्रदेशी हैं और कौन एक प्रदेशी है व्सका विवरण 
इस साथामें किया जारहा है :-- 
जध ते राभप्पदेसा तबप्पयदेसा ह॒वंति सेसाखं । 
अपदेसों परमास्प तेग्स परदेसुब्भवों भरियदों ॥ ८३७॥ 
जैसे आकाणके प्रदेश है वैसे हो शेप द्रव्योके भी प्रदेश हैं। परमाणग एकप्रदेश्ी 
उस परमसागुको प्रदेशके उद्भवका मूल कारण वहा गया है। भागे आकाबनके प्रदेशों 
वा लक्ष रा प्रथक गाथामें बतायेंगे जो एक परमाणा द्वारा व्याप्य है वएचप्रदेर्ग 
कहलाते है। 
प्रदेशक्षा लक्षण शणुव्याप त्व-प्राकाशका जितना एक प्रदेश है उतमेमें जो ठहरे 
उसके माने परमार्य है, इस प्रकार भप्रसेशसे परमाणुकी पहिचान तो ठीक नहीं बैठती, किस्तु 
का परमाग्यु जितने श्राकाशलेत्रकों व्यापे है उसे प्रदेश कहते हैं टस लक्षणर्स प्रदेशकी 
पहिनान ठीक हो जाती है । श्रत: ,जैसे आ्राकासके प्रदेशों अगाव्यात्व लक्षण बताया 
गया उसी प्रवार सब प्रदेशों भी प्रदेशोंका लक्षण प्रदेशोंका प्रकार एक ही है, अर्थात्‌ 
जिस एक परमाग॒की मापसे जाना गया जितना झाकाश्न क्षेत्र है वह एक देश है 
गैर ऐसे-ऐसे झ्राकाशमें अनंत प्रदेश है, इसी तरह एक झणसे जो व्यापा गया है उससे 
ग्रगर धर्म द्रव्यमे गशता करें तो वह धर्म द्रब्यका एक अंश होता है । ऐसा धर्मद्रव्य 
गी प्रतंस्यातप्रदेशी है झ्ौर भ्रधर्म भी इसी तरह तथा एक जीव द्रव्य भी भ्रन्स्यातपरदेशी 


है 


भा 


है । परमार्थने झ्राफाशमें और धर्म भ्रधर्म प्राव्कि दब्यो्मे मुछ सम्बंध रहों, वछ आऋध्यर 
ग्राधेय भाव नहीं इसलिए वह आकाश जैसा प्नादिसे है, ऐसा ही धर्म प्रादि द्ब्य है 


हे हो 


भेयन मिमित्तरपसे कहा जादा है कि जहाँ शावाण है वहाँ धर्मादिवः द्रव्य है जब आछार 


:करे: कं. 
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पकड़ा जाय ऐसा सीधा लक्षण वया है ? दर्शंनका सीधा लक्षण है आत्मांका प्रतिभास, . 
. आत्माका प्रतिभास विश्येषखूपसे नहीं, विकल्परूपसे नहीं, अर्थग्रह॑रारूपसे नहीं । वह. 
. लक्षण तो ज्ञानमें चला जाता है, आत्माका निधिकल्पः प्रतिभास सो दर्शन है । अब. .. 
चाँकी जो दो लक्षण हैं उन लक्षणोंका जो भाव निकले वह इन लक्षसोंकों पकड़ता: 
हुआ निकलना चाहिए । इन तीन लक्षरोंमेंसे एककों श्रपना लो, भ्रव. दोनों लक्षणोंकि 
भाव इस लंक्षरामें मिलना चाहिए ।. इस तरहसे उनका अर्थ देखो कैसे हुआ ?. जैसे |. 


थदार्थोका सामान्य प्रतिभास सो दर्शन कहा यंहां दर्शन पदार्थैमें श्राकारका ग्रहण नहीं... . 


करता अर्थात्‌ श्रर्थश्रहण नहीं करता, विकल्प नहीं बनाता और पदार्थ विशेषत्व भी 


नहीं लगाया, फिर उनका जो सामास्य प्रंतिभासे है सो दर्शन हुंओ । तो पहिले तो बहीं - ' 


बतलाओ कि जिंस समय हम यहं कंहँंगे कि हमें चौकीका सामान्‍य प्रंतिभास हो गया - 
तो चौकी लगा देनेसे ही विशेष वने गया ना । श्रव सामान्य प्रतिभास क्या रहा ? किसी 
बरतुका नाम लिया जाने पर उसमें सामान्य क्या रहा। वहाँ तो विश्येपता झा गयी; 
क्या ? कि इंसका सामान्य। सो इन सब पदार्थोको साधारणतया प्रतिभासनेपर . 
सामान्य प्रतिभास बनता है। यदि हम व्यक्तिगत पदार्थों सामान्य दृढ़कर चलें तो . 
सामान्य प्रतिभास' नहीं रह सकता | भले ही उन विश्येपोके मुकाबले तुम सामान्य व. 
विशेष कहलो । जैसे मनुष्यको सामान्य कहें तो पडित, त्वागीधनी आदि को विशेष, 
 कहलो परवह वया मनुप्य सामान्य तत्त्व है ?. श्रच्छा उसकी विश्ञेपमें ही छटनी कर लो 
और एक.विशेषकों ही सामान्य वनालो, विशेष विशेषके मुकाबलेमें सो वहां भी 
विशेष श्ोमभल हो जाता है; फिर भी वहूं सामान्य नहीं है। इन सव पंदाथोंकों. 
सामान्य प्रतिभास उस विधिमें होता है जिस विधिमें. ये सव परपदार्थ विकल्पमें ही न ' 
रहें । अगर कुछ भी-विंकल्पोंमें है तो सामान्य प्रतिभास नहीं । सो "दार्थमिं ज्ञान करे 
और फिर अपने उपयोगमें यह यत्न करें कि इन पर -पदार्थोका उपयोग छूटें तथा 
सामान्य प्रतिभासमें स्थिति हो, वहाँ जब॑ निविकल्प प्रतिभास होता है तो उसे कहते ह 
हैं पदार्थोका सामान्य प्रतिभास, इस सामान्य प्रतिभासमें स्थिति दया होती है कि | 
उपयोगमें आश्रय परपदा्थोका तो रहता नहीं, क्योंकि पर आश्रय रंहे तो वही आपत्ति 
है कि वह विशज्ञेप प्रतिभास | वन जायगा सो पर पदार्थका आश्रय तो रहता नेहीं और . 
उपयोग जिसकी परिणति है उपयोग उसको छोड़कर कहाँ जावे सो उस उपयोगमें : .. | 
अवश हो केवल आत्मतत्त्व रह जाता है सो उत्त सामान्य प्रतिभासका आश्रय झ्ात्म- . 
-भ्रदेश होता है। सामान्य कहो या महासत्ता कहो दोनों एक ही बात है। सो महासत्ताकै ु 
'प्रतिभासमें भी यही बात है। यदि परकी महासत्ता है ऐसा उपयोग हो वो यह विरुद्ध < 
बात हो जायगी । हमारी दृष्टिसें कोई परपदार्थ रहें और फिर महारुत्ता दृष्ट हों, ह 
ऐसा नहीं होता । महासत्ता किसी परपदार्थकों छूकर नहीं रहती; कित्ती एक भी विशिप्द. 
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पदार्थवो छकर नहीं रहती । वह तो उपयोगमें सर्वव्यापक है, सो महासत्ताके 
प्रतिभासमें भी आश्रय आत्मप्रदेश है, सामान्य प्रतिभासमें भी आश्रय आत्मप्रदेश है । 


दर्शनके सर्व लक्षणोंकी अ्विरोधकता--सो भैया फलितार्थ यह है कि आत्म- 
प्रकाशक दर्शन और परप्रकाशक ज्ञान जैसे धवलाजीमें लिखा है वह ठीक है तथा स्व- 
परप्रकाशक ज्ञान और स्वपरप्रकाशक दर्शन जैसा कि नियमसारमें लिखा है वह भी 
ठीक है। दर्शनका जो लक्ष्य है वही सबमें है, पर उसकी प्रारम्भिक विधि कही 
कोई हैँ कहीं कोई है । इस आत्माका जब हम ग्रहरणात्मक प्रतिभास करते हैं तो यह 
आत्मप्रकाश भी ज्ञानरूप है और इसही आात्माका ज॑ब ग्रहणात्मक अ्रतिभास नहीं करते 
है, किन्तु स्पर्शात्मक प्रतिभास करते हैं, तब उस प्रतिभासको दर्शन कहते हैं । 

दर्शनज्ञानात्मक श्रात्मा द्वारा ज्ञय--आत्मसामान्यप्रतिभासक दर्शन और 
आत्मविशेषप्रतिभासक ज्ञानसे लक्षित इस आत्मा द्वारा यह स्व विश्व ज्ञेय होता है । 
ये समस्त पदार्थ छह साधारण ग्ुणोंसे व अपने-अपने विशिष्ट गुणोंसे तन्मय हैं। 
इन पदार्थोमें से कौन पदार्थ अनेक प्रदेशी है और कौन एक प्रदेशी है इसका विवरण 
इस गाथामें किया जारहा है :-- 

जध ते शभप्पदेसा तथप्पदेसा ह॒वंति सेसारां । 
अपदेसो परमाण तेण पदेसुब्भवों भणिदों॥ (३७)॥ 
जैसे आकाशके प्रदेश है वंसे ही शेष द्वव्योके भी प्रदेश है। परमाण एकप्रदेशी है 

उस परमाणुको प्रदेशके उद्भवका मूल कारण कहा गया है। आगे आकाशके प्रदेशों 
का लक्षण पृथक्‌ गाथामें बतायेंगे जो एक परमाख द्वारा व्याप्य है व एक्प्रदेशी 
कहलाते है। 

प्रदेशका लक्षण शअ्रण॒व्याप त्व-आकाशका जितना एक प्रदेश है उतनेमें जो ठहरे 
उसके माने परमाणु है, इस प्रकार प्रदेशसे परमाणुकी पहिचान तो ठीक नहीं बैठती, किस्तु 
एक परमाणु जितने आकाशक्षेबकों व्यापे है उसे प्रदेश कहते हैं इस लक्षणसे प्रदेशकी 
पहिचान ठीक हो जाती है । भरत: ,जैसे आकाजक्े प्रदेशशें अण॒व्यात्व लक्षण बताया 
गया उसी प्रकार सब प्रदेणोंमें भी प्रदेशोंका लक्षरा प्रदेशोंका प्रकार एक ही है, श्र्थात्‌ 
जिस एक परमाणुकी मापसे जाना गया जितना श्राकाश क्षेत्र है वह एक प्रदेश है 
' और ऐसे-ऐसे झ्राकाशमें अरनंत्त प्रदेश हैं, इसी तरह एक अरासे जो व्यापा गया है उससे 
अगर धर्म द्रव्यमें गणना करें तो वह धरम द्रव्यका एक अंश होता है । ऐसा धर्मंद्रव्य 
भी असख्यातप्रदेशी है भर अ्रध्मं भी इसी तरह तथा एक जीव द्रव्य भी असुस्यातप्रदेशी 
है । परमार्थसे आकाशमें और धर्म भ्रधममं आदिक द्वव्योंमें वुछ सम्बंध हीं, कुछ श्राध्यर 
आधेय भाव नहीं इसलिए वह आकाश जैसा श्रनादिसे है, ऐसा ही धर्म झादि द्रव्य है । 
केवल निमित्तरुपसे कहा जाता है कि जहाँ झ्राकाश है वहाँ घर्मादिक द्रव्य है जब श्राधार 


२२६ अवचनसार-प्रवचत पप्ठ भाग 


आधेय भाव नहीं, भिन्न-२ रुप है तो जैसे श्राकाद प्रपनेमें है वी सब अपने-अपने: 
प्रदेशका स्वर्प ऐसा समभनेके लिए माप सूर्त परमाण है । धर्म द्रब्यके भी असंस्यात्त 
प्रदेश हैं उसका भी माप करनेके लिए मात्र परमाण उपाय है चाहे श्राकाणके एक प्रदेशसे 
माप करलें चाहँ एक परमाणुसे माप करनलें, वात एक है, किन्तु मूलमाप परमाग है 
धर्म द्रव्य श्रादिक आरकाशके श्रमंरयात प्रदेशीमें है। वे इससे अ्र्सरयानप्रदेशी है इस 
तरहकी हृष्टि करके नहीं समझना है, मूल मापवीज परमाणुके मापत्ते समझना है कि 
धर्मद्रव्य अपमंद्रव्य श्रसंख्यातप्रदेशी है, श्राकाण अनन्तप्रदेशी है श्रादि यह इस पद्धतिसे 
समभा गया कि एक श्रण जितने क्षेत्रकों व्यापे वह है एक क्षेत्रांण । ऐसेनोस अनम्त 
क्षेत्राथ है इसलिए श्राकाण पनन्तप्रदेशी है । इसी तत्ह एक परमाण घर्मद्रव्यमें जितनेमें 
भाये वह हुआ धर्म द्रध्यवा एफ लेत्रांग । ऐसे-ऐसे धर्म द्वब्यके श्रमंरय छेत्राण हैं इससे 
धर्म द्रव्य असंस्यानप्रदेशी है । इसी तरह श्रधमं द्रव्य श्रीर जीव भी अन्स्यातप्रदेशी 
हैं । यहाँ यय्वि मूलमाप परमाराने है फिर भी परमाशाओ्ेसे आकाश्रप्रदेश मापवर 
अन्य द्वव्योके प्रदेशोंको श्राकाथप्रदेश हारा मापना संगम ज्ञानोपाय है । 
प्रदेशोंकी प्रवस्थितता थ प्रभवरियतता--भया ! घर्ंद्रव्य और अधमंद्रव्य ये 
अवस्थित हैं इसलिए इनवा जितना माप है बह श्रवग्थित है । इतना ही अनादिसे है 
शरीर इतना ही भ्रनम्त काल तक है ! धर्म द्रव्य व बधर्म द्रव्यका है प्रत्तार । सी उनका 
प्रदेश अवस्थित है इसी प्रकार परमाग झपने एक प्रदेशप्रमाएणमें अवस्थित है । विन्‍्तु 
जैसे सूसे चमड़े श्रीर गीले चमड़ेमें संकोच विश्तार है गीला चमड़ा ज्यादा फँलत्ता है 
और सूखा कम फैलता है, इसी प्रकार जीवके प्रदेशोंमें संकोच और दिततार होता है। 
इसी रूपमे जीव श्रसंस्यातप्रदेभी है। जीव अरुस्यातप्रदेशी है, फैल जाने व सिदुंड़ 
जानेपर भी उतना ही असंस्यातप्रदेणी है जितना लोकाकाण प्रसंस्यातप्रदेशी है, और रहा 
यह कि संकोच अ्रवस्थामें तो माप उसका बम है तो उसका क्षेत्रीय माप भले हो कंम 
हो, मगर प्रदेशोंमें बमी नहीं होती है। इसके लिए सूसे और गीले चमड़का हृष्टात 
दिया गया है। आग्मा यद्यपि अ्रमृर्त है तो भी उसमे संकोच और विस्तार होता है। 
जीवके प्रदेशोंके संकोच विस्तारका परिचय--एक शंका यहाँ यह हो सकती 
कि इन रबड़ बर्गरह पदार्थोकों स्पप्ठ देखते हैं कि ऋब यह ले गयी, अब बह 
सिकुड़ गयी, तो रबटुमें तो स्पष्ट समभमें श्राता है, पर आत्मा तो श्रमृत्त है। इस 
अमृर्त झ्रात्मामें संकोच और विस्तार कसे होता है ? भया! इसकी सिद्धि तो अपने आप 
ही सुद देसलो, भ्रभी दुबले है और घरीरसे कभी मो्े हो जावे तो आत्म अदेशका 
विस्तार हुश्ला कि नहीं हुमा । अर्थात्‌ मोटे होनेपर तो आ्लानन्दका अनुभव अधिक जगहमें 
हुप्रा और दुर्वले हो जानेपर फिर आननन्‍्दकी अनुभूति उसके उतने ही देह प्रमाणमे रही, 
तो आत्मप्रदेदका संकोच हुआ कि नहीं ? एक भवसे दूसरे भव का संकोच विस्तार होता 
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है यह तो परोक्ष बात है । इसही भवमें हम शरीरसे दुर्वल थे और इसहीं भवमें मोदे हुए 
तो यहाँ श्रात्माका संकोच विस्तार हुआ कि नहीं ? श्रभी और देखलो, जब पैदा हुए तब 
छोटे थे श्रव जवान हुए तो शरीर डेवढ़ा हो गया अर्थात्‌ विस्तृत हो गया। तो इसी 
प्रकार संकोच ओर विस्तार होना यह सम्वेद्य हो ही तो गया'। 


पुद्गलके प्रदेशित्वका विवरणा-- भैया ! पुद्गल द्रव्यसे एक प्रदेशमात्र है, क्योंकि 
पुदृगल द्रव्य जितने हैं स्वयंकी ऐकाकी सत्तामें है, वे एक प्रदेशी हैं फिर भी दो प्रदेश 
आदि रूप स्कंध वन जाते हैं जिसका कारण है योग्य स्तिग्ध रूक्ष गुणके परिशमन 
शक्तिका स्वभाव, इसके कारण स्कन्धरूप परिणमन हो जाता है । इन्द्रियों द्वारा अ्रप्रदेश 
परमाण, ग्रहण नही किया जा सकता है, किन्तु अनन्त परमागओंका पिंड ग्रहण 
किया जा सफुता है, हाथसे उठा लिया जाता, बंधनमें आगया, पकड़नेमें श्रा गया, 
क्योंकि स्कंधमें कितने ही परमाणु इकट्ठे है। इस प्रकार शुद्ध परमाणु तो एकप्रदेशी 
होता है और पुद्गल स्कंध कोई द्विप्रदेशी, कोई और अधिकप्रदेशी कोई असंख्यातप्रदेशी 
व कोई अनन्तप्रदेशी होता है। 


स्कंध अवस्थामें भी प्रत्येक अ्रण॒ुके स्वरूपास्तित्वकी स्वतन्त्रता-सूक्ष्म हष्टिसे देखिये 
प्रत्येक पदार्थ अपने आपमें परिणमन कररहे है, कोई परमाणु किसीका परिणमन नहीं 
कररहा है । जैसे इस चौकीका एक खूट जलता है तो इस एक ही खूटमें श्रसर 
है दसरेमे नहीं है अगर यह चौकी एक चौकी होती तो जितना भी परिणमन होता 
सब उस एक पूरेमें ही होना पड़ता। एक परिणमन जितनेमें पूरेमें होना पड़े और 
जिसके बाहर कुछ नहों हो उसे एक कहते है। यह एकका' लक्षण है। यह जीव एक 
है । में एक हूँ तो इसमे जो भी परिणमन होता है, ज्ञान परिणमन, आनन्द परिणमतत 
जो भी परिणमन होता है वह निज समस्त प्रदेशोमें होता है और निज प्रदेशोसि 
बाहर कभी नहीं होता है, इसलिए यह्‌ एक कहलाता है। चौकीका एक खूट जलने 
पर वह जलन सर्व चौकीमें देखी जारही है इसलिए चौकी एक चीज नहीं है जिस सुक्ष्म 
हिस्सेमे जल रहा हैँ वह जलन दूसरे हिस्सेमें नहीं हैं। एक साथ श्रगर चार अंगुल 
जल रहा है तो वहाँ भी भिन्न-भिन्न हिस्सोंकी भिन्न-भिन्‍्त जलन है, ऐक परिशमन 
नही हैं । चाहे सूखे लकड़ी एक साथ जल रही हो मगर एकका परिणमन नहीं है । 
ऐक द्रव्यका लक्षण यह है कि जितना भी परिणमन हो वह एक पूरेमें हो। ऐसा नहीं 
होता है कि अमुक परिणिमन आधे द्रव्यमें हो जाय और आधेमें न हो मगर स्कंधोंमें 
देखा यों जारहा है कि आम आधा पीला हो गया, कुछ पीला हो गया, कुछ लाल हो 
गया कुछ हरा है। भाई आराम एक द्रव्य नहीं है, वह भी अनन्त द्रव्योंका पु ज है। सो कोई 
यूनिट हरा है कोई पीला है, भिन्न-भिन्न रुपोंमें वे यूनिट हो गये है । यद्यपि यह्‌ पुदूगल 
द्रव्य एकप्रदेशी है फिर भी अनेकप्रदेशी हो जाता है | तो पर्यायरूपमें पुद्गल द्रव्य 


छ 
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अनेकप्रदेशी है। इस तरह ही पुदुगलका अर्तिकायपना सम्भव है वैसे पुदूगल बहु 
अदेशी नहीं है, श्रप्रदेशी है फिर भी पुद्गल ऐसा द्रव्य है कि जिसमे समानजातीय द्रव्य- 
पर्याय होती है, वे पिंड हो जाते है, हाथमें उठाई वस्तुमे अनन्त परमाणु झा जाते है । 

पुरण गलन पुदुगलमें संभव--मिलता विछुड़ता पुद्गलमें ही संभव है। यों 
परस्परमे अन्य द्रव्य मिल नही सकते | धर्म, श्रधर्म,-श्राकाश व कालमे तो पूरण गलन 
तो है ही नही, जीव जीव भी नहीं मिलते है, निगोद जीव रहते हैं और एक देहमें 
मिलते हैं, उनमें अनन्त जीव रहते है पर उनका सूक्ष्म शरीर स्कंव भी निर्गादिया जोवमें 
अन्य अन्य है । मगर मिलकर वह एक पिड नही वन गया है । शरीर एक पिंड बन 
गया है पर वे अनन्त निरमोदिया जीव एक पिंडरूप नही वन गये हैं उनमे पौद्गलिकता 
नही है कि प्र जाँये और गल जाँयें। जीव सव बिल्कुल स्वतंत्र ही स्वतंत्र है, एक जीव 
का दूसरे जावके साथ रंच भी सम्पर्क नही है | ये तो वाहर ही खड़े खड़ें अपना हिसताव 
बना रहे है। ये जीव सब अपने-अपनेमे परिणम रहे हैं । 

पुद्गल द्वव्यमें अनन्त प्रदेश सम्भव है और असंख्यातव अदेश भी सम्भव है व 
संरयात भी सम्भव है तथा एक प्रदेशी तो है ही। पर काल द्रव्य ध्रूव अप्देशी है श्रव 
इस प्रकारका निश्चय करते है--- । 

समझो दु श्रप्पदेसी, पवेसमत्तस्स दवब्वजादस्स ! 


ब् 
वदिवददो सो बट्टदि परदेसमागासदब्बस्स ॥| १३८॥॥ 

समय पर्यायका उपादान कारणाभूत काल द्रव्य श्रप्रदेशी है। भ्राकाशके एक 
प्रवेशसे दूसरे प्रदेशफर मन्दगतिसे जानेवाले शुद्ध परमाणकी गतिसे काल द्रव्यकी 

समय पर्याय व्यक्त होती है । 
काल द्रव्यका सर्वथा प्रप्रदेशित्व--यह कालाणु स्वयं अप्रदेशी है सो द्रव्यसे भी 
कालका प्रदेश्िित्व नहीं भौर पुद्गलकी तरह पर्यायसे थी उसका अनेकप्रदेशपना नही 
हो सकता श्र्थात्‌ काल द्रव्य सव मिलकर एक व्यज्जन पर्याय हो जाये ऐसा भी नहीं 
होता । और, वे समय मिलकर इकट्ठे हो जायें ऐसा भी नही होता है। वे तो तियंक्‌ 
रूपमे फले हुए द्रव्य हैं उनमे कोई भी काल द्रव्य कसी पिडरूप नहीं वन सकता इसी 
प्रकार ऊद्ध्य रूप फैला हुआ जो समय है वह भी परस्पर मिलता नहीं है। श्रौरोके 
मिलनेकी तो कल्पना ही छोड़ो, प्रस्ताररूपमें जिसका विस्तार है,जो प्रदेशवान है, शरसे- 
ख्यातप्देशी है, ऐसे मूतिंमान पुद्गल द्वव्योंमें भी परस्परमें उनका सम्पर्क स्वरुपतः नहीं 
होता है। यह काल द्रव्य एक-एक श्राकाश प्रदेशको व्याप करके ठहरा हुआ है, प्रदेश 
मात्र है। परमाणुकी मंदगतिसे एक आकाश अ्रदेशके उल्लंघतकी व एक कालाशणसे 
दूसरे कालाणु तक जानेकी जितनेमें दृत्ति होती है बस वही काल ब्रव्यका शुद्ध पर्याय है, 


यही एक समय कहलाता है । हे न्‍ 
कालकी श्रौपचारिकता व श्रनौपषचारिकता--वैसे दियस्वरसिद्धान्तमे शोर 
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अप्नेताम्बरसिद्धातमें काल द्वव्यके वारेमें इतना श्रन्तर है कि श्रताम्वरसिद्धान्तमें काल 
नामक कोई द्रव्य नहीं है पर व्यवहार काल माना जाता है, समय वर्ष घड़ी घंटा 
वगैरह | सो वहाँ व्यवहार कालके आधारपर ही कालको स्वीकार किया गया है और 
'दिगम्बरसिद्धान्तमें यह व्यवस्था है कि लोकाकाणमें एक-एक श्ाकाश् प्रदेश है उस्तपर 
अन्य-अन्य काल द्रव्य अवस्थित है और उस काल द्रव्यके समय नामकी पर्याय प्रति 
समय होती रहती है । द्रव्यके परिशमनका नाम समय नहीं है और द्रव्यके परिणमनसे 
नसमयका उपचार नही है। जैसे कि जीव नामका कोई द्रव्य है और उसके क्रोध भ्रादि 
पर्याय होती है । इसी प्रकार काल द्रव्य नामका एक द्रव्य है उसकी एक एक समय 
नामकी एक-3क पर्याय होती है ऐसा माना है । घड़ी घंटा पर्याय नहीं है। काल द्रव्य 
की एक-एक पर्याय चलती रहती है, एकाकी पर्याय है, एक पर्याय है। उन समय 
'नामके पर्यायोंका जो काल्पनिक संकलन है वह व्यवहार काल है। 
वद्ध पदार्थमें स्वरूपचतुष्टयकी बद्धता--वद्ध द्रब्य कौन कहलाता है ? जहाँ 
दो का बन्धन हो । तो जो बंधे हुए हैं उनमें दो द्रव्योंवा बंधन दो क्षेत्रोंका अवगाह 
ओर दो समयों तक पर्यायोंका चलना और दो भावोंका मिश्रण है याने वद्ध दो द्रव्य, दो 
क्षेत्र, दो काल और दो भाव हैं, किन्तु परमाथथंसे एक-एक है, मगर जिस द्रव्यमे बद्धता 
देखी जारही उस द्रव्यमें दो द्रव्य, दो क्षेत्र, दो काल और दो भावोंका बंध है और 
दो को ही वंधन कहते हैं भर जो अवद् होता है, वहाँ श्रवद्धका यह अश्र्थ है कि एक 
अव्य एकक्षेत्र एक काल और एक भाव रहे उसे अ्रवद्ध कहते है । यहाँ पर ऐस। देखा कि 
जीव बँधा है तथा जीव और धर्म इन दोनोंमें एक क्षत्रावगाह है तो उसमें द्वव्यका 
बँधन हुआ, क्ष त्र॒का बंधन हुआ । अव उसमें जो परिणमन होगा, काल होगा, परिणति 
होगी वह परिणति भगवान सिद्धकी तरह निरपेक्ष एक समयकी विकारवृत्ति श्रनुभूतिमें 
आये ऐसा नहीं होता । यद्यपि अवस्थाके समयमें एक-एक पर्याय होती है मगर वह एक 
पर्याय विकाररूप अनुभूतिका कारण नहीं होती दुद्धिमें, वहाँ श्रन्तमु हुतंतक का राग 
'परिणमन, हं प परिणमन, |मोहपरिरामन अनुभूत होता है। सूक्ष्मरूपसे वहाँ पर भी 
समय-समयका परिणमन है मगर वह पदार्थों बद्ध यों ही होता है कि वे विकार 
विकारका अनुभवना एक समयमें नहीं करते है, उसमें श्रनमेक समयकी परम्परा चलतो 
है। राग तो उस ज॑वके समय-समय पर होते है पर एक समयका राम अन्य समयों 
की रागपरिणतिकी अपेक्षा लिए विना स्वतंत्रतया अनुभवमें श्रा जाय तो वह नहीं 
आता । उस उपयोगको असंरयात समय लग जाता है । सो जीव प्द्गलके परिणमचकी 
बुत्तिसे समय श्ौपचारिक हो यह मान्यता दिगम्वर सिद्धान्तमें नही है, यह इवेताम्बर 
सिद्धान्तमें है, बदयोकि कालनामक द्रव्य वहाँ नहीं माना गया है । व्यवहार कालको ही 
काल माना गया है । 
काल द्रब्यकी भ्रवद्धता- प्रद्वत बात यह है कि कालद्रव्य है और उसवी दत्ति 
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समय-समयके रूपमे प्रकट होती है । बह निरपेक्ष परिणमन है, क्योकि काल द्रव्य शुद्ध 
द्रव्य है, अवद्ध द्रव्य है । जो शुद्ध चेतन है, उसके उपयोगमे स्वतंत्र निरपेक्ष समय-समय 

की पर्याय ज्ञात है। जैसे यह स्कंध हे इसे जलाया तो ऐक-ऐक परमाणु निरपेक्ष होकर 
जलन परिणमन कररहा हे ऐसा नही है क्योकि यह वद्ध द्रव्य है। सूक्ष्म हेंष्टिसि पर- 
साणमे परिणमन उसका ही निहित है मगर जो यह व्यञ्जन पर्याय है, अशुद्ध पुदूगल है, 
उस पर जो वात बीतती है वह्‌ अनन्त परमाणुओकी समवेत पिड जैसी बीतती है, 
नहीं तो पुद्गनल परमाण जलनेवाली चीज नही है । 

शुद्ध जीवकी श्रवद्धता व प्रकृतका उपसंहार--क्ाल द्रव्य चूंकि अग्द्ध द्रव्य है 
इस कारण काल द्रब्यका पर्याय एक समयनामक है वह अनेक समय तक नहीं 
चलता इसी प्रकार जैसे सिद्ध भगवान अबद्व द्रव्य है, सिद्ध हे इसलिए सिद्ध भगवानका 
ज्ञान इतना निर्मल है कि उनका ज्ञानोपयोग एक एक समयमे होता है जब कि छद्मस्थ 
जीवमे श्रन्तमु हृतंका उपयोग मानते है। अन्तमुहु्त तक ज्ञानोपयोग रहे विना पदार्थ 
को जान नहीं सकते हम लोग, किन्तु सिद्ध भगवान एक ही समयके ज्ञानोपयोग)े सारे 
विश्वको जानता है और प्रत्येक समयमे वैसा ही वैसा जानन उसके बना रहता है। 
ज्ञानातनुभव उस भगवानके प्रत्येक समयमे होता है। समयनामक पर्याय परमाणुकी 
गतिसे उपचरित हो ऐसा नहीं है और न उसके कारण समय उपचरित होता है । 
समय एक पर्याय है और काल द्रव्यको पर्याय है ऐसा समय वतलाकर शअ्रव काल 
द्रव्य व्या है और काल द्रव्यकी पर्याय क्या है ? इसका प्रज्ञापन करते है-- 

वदिवदिदो त॑ं देसं तस्सम समझो तदो परो पुव्चो । 

जो अत्थो सो कालो समझो उप्पण्शपद्ध सी ॥ १३६ ॥। 

कालाणसे व्याप्त आकाशके एक प्रदेशको मंदगतिसे गमव करनेवाले पुदुगल 
परमाणुके गमनक्षणके समान काल द्रव्यकी सुक्ष्म पर्याय समय है। वह समयनामक 
सूक्ष्म पर्याय तो एक समयमात्रकी स्थितिक्ा हे, किन्तु उसका मूल उपादानभूत काल 
पदार्थ उसके परचात्‌ भी है और उसके पूर्व भी है। काल द्रव्य तो अ्ना|दे अनताः 
अहेतुक प्रूव है और काल पर्याय वर्तमान समयमात्र है, उत्पन्न और प्रध्वस्त है । 

परमार्थकाल और व्यवहार काल--इस प्रकरणमे इस प्रकार मानकर गवेषणाके 
क्षेत्रमे चले कि प्रदेशमात्र अर्थात्‌ निज एक प्रदेश मात्र क्षेत्र वाला कालनामक परमार्थ 
सत्‌ है और उसकी वर्तना अर्थात्‌ समयवामक व्यवहार काल परिणमन है यह इस 
प्रकरणका सार ध्यानमे रख कर अब इसका विवरण सुने, जिस प्रदेशमात्र काल 
पदार्थके द्वारा जो आ्राकागप्रदेश व्याप्त हुआ है उस प्रदेशको परमाणु मन्दंगतिसे 
उल्लंघन करे सो उस अतिक्रमणके परिमाणके बराबर जो कालपदार्थकी सूक्मरूप 
समय लगा वह समय कालनामक पदार्थंकी पर्याय है । इस प्रकारकी समय समय नामक 
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समय पदार्थकी पर्यायें प्रतिसमय व्यक्त होती रहती हैं। उन समय नामकोी पर्यायोमें 
अर्थात्‌ पूर्व उत्तर दृत्तियोंमें जो एक स्वरूप है, नित्य है ऐसा अर्थ कालनामक.-ृव्य है 
द्रव्यसमय व पर्धायतसय--समयनामक या कालनामक द्रव्य-व-तो उत्पन्नल्होता 
है श्लौर न प्रलीन होते हैं, उसीको द्रव्यसमय कहतें' हैं:।, तथा: - इस, , इत्यसमेयकी जो 
ध्वत्तियाँ हैं जो कि उत्प4 होती हैं व प्रलीन होती हैं वे समयनामक परिणतियां हैं, पर्याय- 
समय हैं । यह पर्य/यसमय अनंश है, अश्रंशरहित है। अन्यथा आकाश्प्रदेश भी अ्रनंश 
न रह सकेगा । मंदगत्तिसे परमाणु जितने समयमें श्राकाशके एक अंशको उल्लंघन करता 
उतने समयको एक समय कहते है । 
तीत्रगतिमान परमाणके उदाहरणसे भी समयके अंशकी असिद्धि--कोई 
परमाण तीत्रगतिसे एक समयमें ही १४ राजू पर्यान्‍्त गमन कर लेता है इससे आकाश 
शकी सिद्धिकी युक्तिमें वाधा नहीं समझना, क्योंकि यह तो विशिष्टगति परिणाम 
की बात है। जैसे कि परमांणु एकप्रदेशी होता है, यदि कोई अ्रवन्‍्त परमाणवोंका 
'स्कन्ध एक परमाणुप्र-णा एक प्रदेशमें रह जाय तो यह परभाणुवोंके विशिष्ट भ्रवगाह्‌ 
“हूप परिणमनकी वात हुई | इससे कहां उस स्कन्धमें एक परमाणुका परिमाण लानेके 
लिये उस प्रदेशके अनन्ठ्त अंश नहीं वनाये जा सकते । इसी प्रकार कोई परमारझ लोक 
'में नीचेके श्रन्तमें स्थित कालारणुसे व्याप्त आकाशप्रदेशसे तीत्रगतिसे चल कर लोकमें 
ऊपरके अच्तमें स्थित कालाणसे व्याप्त आकाश्मप्रदेश पर एक समयमें ही पहुँच जाता है 
“तो इससे उस समयनामक पर्यायके कहीं असंख्यात अंश न कर दिये जाँयगे । वह तो 
'परमाणका एक विशिष्ट गतिपरिणाम है । 
भिशचयकाल और व्यवहारकाल- यहाँ निश्चयकालका भाव निश्चयकाल द्रव्य 
च निरचयकालपर्याय इन दोनोंको संकेतित कर सकता है। निरचयकालद्रग्य तो लोका- 
'काशके एक एक प्रदेशपर अवस्थित कालाणु द्रव्य है। और, उस कालनामक पदार्थ 
की जो प्रतिसमय समयकी वर्तना है वह निशुचयकाल पर्याय है। फिर उन समय 
'समूहोंके जो नाम व्यवहारमें रखे गये हैं वे सब व्यवहार काल हैं-जेंसे श्रावली, उच्छवास 
"प्राण, स्तोक, लव, मुहूर्त, श्रहोरात्र, पक्ष, मास, ऋतु अ्रयन, वर्ष, पूर्वाग, पूर्व आदि ये 
सब व्यवहारकाल है। इनके भ्रलावा उपमाप्रमाणसे व्यवहारपल्य, उद्धारपल्य, सागर 
उत्सपिणी, अवसपिणी, कल्पकाल, पुदगलपरिवर्तन आदि भी व्यवहार काल हैं । 
कालविवरणसे उपादेय शिक्षा--भया, हम श्राप सबका अ्रवतक इस लोकमें 
अमते भ्रमते श्रनन्त परिवर्तन काल व्यतीत हो चुका है, इतने अ्रनन्तकाल संसारसागर 
में गोते खाते रहनेका, जन्म मरण आदि चक्रमें पीडित होते रहनेका- कारण निज 
परमात्मतत्त्वकों पराइ्टमुख्ता ही है । हमें प्राप्त समागमर्भे रंच मोह न करके सर्व॑ 
अयत्नोसे इस चंतन्यस्व्भावमान्र पादन निज परमात्मतत्त्वकी श्रद्धा करना चाहिये और 
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आगासमणुरिविद्द आगासपदेप्ससण्णया भरिदं । 
सब्वेसि च अ्रणुणं सबकदि त॑ देदुमवकासे ॥१४०॥॥ 

एक परमाणुसे घिरा हुआ जो आकाशका अंश है वह आकाशके प्रदेशके नाग 
से कहा गया है। बह अकाशका एक प्रदेश सब द्वव्योको और परमाणवोवो स्थान 
देनेमे समर्थ है। आकाशका जितना अंश एक अगुसे घिरा हुआ होता है वह झ्राकाशका 
एक प्रदेश है) एक परमाण श्यकाशके दो प्रदेशोंमें +थित नहीं हो सकता है। वयोकि 
परमार अ्विभागी होता है | वह आ्राकाशका एक प्रदेश भी शेप पाच द्रब्योके प्रदेशों 
को और परम सूक्ष्महूपमें परिणत अनन्त परम्गणवोंके स्कन्धोंकी अ्रवगाहन देनेमे 
समर्थ है। यह आकाश द्रव्य एक है, अधविभागी है, असीम है फिर भी इस आकाशके 
अंशोकी कल्पना न्याय्य ही है। यदि अंशकल्पना न हो, आकाशके प्रदेश न हो तो 
सर्व अणुवोको अपने अब्भिगी अंशमें अ्वगाह देनेकी या अपनेमें श्रवगाह देनेवी वात 
नही वन सकती है । श्रव इस सम्बन्धमें दूसरी हृप्टि कीजिये कि यदि आाकागके अंश 
नहों हैं ऐसी तुम्हारी बुद्धि हो तो दो अंगुलियोंको आकाशमे फैलाकर जरा निरुपण तो 
कीजिये कि इन दोनोंके रहनेका क्षेत्र एक है कि अनेक है ? यदि एक बताओगे तो यह भी 
बताओ कि अभिन्न अ्ंंशमें विभागरहितरूपसे होनेवाले एक आावाश द्रव्यके रुपसे वह क्षेत्र 
है या भिन्न-भिन्न भ्रंशोमे अविभाग रूपसे होनेवाले एक आकाश द्रव्यरूपसे वह क्षत्र है ? 

यदि अभिन्न अंशके अ्रविभागरूप एक द्रव्यरूप क्षेत्रकों मानोगे तो जिस अंशके द्वारा एक 
अंगुलिका क्षेत्र है और उसी अंशसे हो गया वह दूसरी अंग्रुलिका क्षेत्र, सो अन्य अंगका 
तो श्रभाव हो गया फिर तो दो आदि अंशोका अभाव होनेसे आकाश परमाणुकी तरह 
एकप्रदेशमात्र हो जायगा । यदि भिन्न भिन्न अंशोमे अ्रविभागरूपसे होनेवाले एव श्रावाश 
द्रव्यरुपसे वह क्षेत्र 7नो तो अ्रविभागी एक द्रव्यमें अंशकल्पनाकी बात आगई है। 

यदि उन दो अंग्रुलियींका अनेक क्षेत्र मानोगे तो बतावों कि वह विभागसहित एक एक 
करके अनेक द्रव्यरुपर, वह क्षेत्र श्रनेक है या हथिभागी एक द्रव्यका वह अनेक क्षेत्र है 
प्रथम पक्षमे तो आकाश ही स्वतन्त्र आ' “७4५7 ' “तीव पक्ष स्वीकार करो तो 
वही सिद्धान्त आगया कि अ्विभागी एव ह . की गई है । यही अवि- 
भागी अ्रद्नेशटकहलाता हैफ्लडल मना सह 
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श्री: सहजानन्द शास्त्रमालों: 


प्रबंस्धकारिणी समिति के सदस्य 


श्री लां० महावीर प्रसाद जी जैन वैड्भूर्स सदर मेरठ 
ह संरक्षक, अध्यक्ष व प्रंधाने 
श्री सौ० फुलमांला देवी जैन- ध० १० श्री लो० महावीर प्रसाद 


'जैन बंकरस संदर मेरठ । : ; संरदि 


श्री ला० खेमचन्द जी जैन सर्राफ, सर्राफा सदर मेरठ 


श्री बा० आनन्द प्रकाश जी.जैन वकील सदर मेरठ 
श्री ला० शीतल प्रसाद जी जैन दाल मंडी-सदर मेरंठ 
श्री ला० क्ृष्णचंद जी ज॑त रईस लेहरादून 

श्री ला० सुमति प्रसाद जी जन दाल मंडी सदर मेरठ 


श्री सेठ गेंदन लाल जी शाह सनावद -. 


श्री राजभूषण जी जन वकील मुजपेफरनगर . ४. 
ग्रुलशन रायजी जैन नई मंडी सुजपफरनगर 


' श्री मा० त्रिलोकचंदजी .ज॑न सदर मेर 


आध्यात्मिक ज्ञान ओर विज्ञानंके सरल साधरनसे. 
' अदृश्य लाभ॑ लीजिय । 





धर्मप्रेमी वस्दझों ! यदि आप. सरल उपायों से श्रोष्यात्मिक ज्ञान 


विज्ञान चाहते हैं तो .भ्रध्यात्मयोगी पृज्य “वर्णी -सहजानन्दजी : मंहारो*+ 
प्रवचत और मिवन्धोंकों श्रवश्य पढ़िये । श्रांशा ही नहीं अपितु: पुरा: 
है कि इनके पढनेसे आप ज्ञान और श्ान्तिकी जद्धिका अनभव करेंगे-। 


/६ सुहजानन्द 'शास्त्रमात्ों 


प्रबन्धकारिणी समिति के सदस्य 


(६) श्री ला० महावीर प्रसाद जी जन बेड्ूर्स सदर मेरठ 
संरक्षक, अध्यक्ष व प्रधान , 
(२) श्री सौ० फूलमाला देवी जैन घ० प० श्री ला० महावीर प्रसाद 
जैन बेंकर्स सदर मेरठ । कक 
(३) श्री ला० खेमचन्द जी जैन सर्सफ, सर्सफा सदर मेरठ 
(४) श्री बा० आनन्द प्रकाश जी जैन वकील सदर भेरठ 
(५) श्री ला० शीतल प्रसाद जी जैन दाल मंडी सदर मेरठ 
(६) श्री ला० कृप्णचंद जी जैन रईस. हेह्वरादुन 
(७) श्री ला० सुमति प्रसाद जी जैन दाल मंडी सदर भेरठ 
(८) श्री सेठ गेंदन लाल जी शाह सनावद 
(६) श्री राजभूषण जी जैन वकील मुजपफरनगर 
(१०) श्री गुलशन रायजी जैन नई मंडी मुजपफरनगर 
(११) श्री मा० जिलोकचंदजी जैन सदर मेरठ 
आध्यात्मिक ज्ञान ओर विज्ञानके सरल साघधर्नोसे 
अवश्य लाभ लीजिये | 


ध्मग्रेमी बन्दुओ ! यदि आप सरल उपायों से श्राध्यात्मिक ज्ञान श्रौर 
विज्ञान चाहते हैं तो श्रध्यात्मयोगी पूज्य 'वर्णी सहजानन्दजी महाराजके 
प्रवचन भौर निवन्धोंको अवध्य पढ़िये । आशा ही नही अ्रपितु पूर्णा विश्वास 
है कि इनके पढ़नेसे आप ज्ञान और छान्तिकी वद्धिका अनुभव करेंगे। 


पुस्तकें मंगाने का पत्ता-- 


